XVIII. ARBORELE QLIPOTIC 


Primul genom viral pătruns în celulă, Creatorul, va fi numit de către gnostici Demiurg. Al 
doilea genom viral clonat se va sacrifica pentru a începe o nouă Creaţie, devenind noul Dumnezeu 
încarnat într-un nou lider religios şi o nouă religie monoteistă se va naşte (ea va fi ușor modificată 
faţă de religiile vechi, datorită erorilor revers-transcriptazei, care introduce o mutație la 
aproximativ 2000 nucleotide). Cărţile sacre şi miturile vor suprapune în relatarea Creaţiei faptele 
primului Creator cu faptele noilor Creatori, zeii noi cumulând atribute ale unor zei mai vechi. Toate 
Creaţiile încep cu o Cădere (sau răzvrătire) şi un Sacrificiu primordial. 


CĂDEREA 

Căderea este văzută de religie drept coborârea spiritului în materie şi deschiderea unui Abis 
între divinitate şi om. Obiectivul omului trebuie să fie reintrarea în contact cu divinul (in caz că nu 
uită, cum a păţit Avram care din această cauză este numit "uitucul" şi "legământul” făcut cu el a 
trebuit reinoit) şi contopirea cu Dumnezeu (asta în vederea autoasamblării virusului, cuvântul 
Religie însemnând "adunarea celor împrăştiaţi”). Scenariile de iniţiere, ritualurile, pelerinajele, 
miturile, basmele etc, au rolul de a-i aminti omului că el nu aparţine acestei planete, că trebuie să 
facă eforturi pentru a dezvolta genomul viral din cl şi noul OM, renăscut prin practici spirituale, să 
părăsească planeta care 1-a adăpostit. Ca şi gnosticul el începe să aibă sentimentul de a fi "altceva " 
decât ceea ce îl înconjoară, că deşi "este în lume”, totuşi "nu este din lume", nu îi aparține. Ajunge 
astfel să se imagineze ca fiind în afara lumii şi dincolo de ea. In el se naşte nostalgia unei lumi 
transcendente, superioare spațiului şi timpului, un loc al "Vieţii adevărate”, al "Odihnei”, al 
"Plinătăţii”, din care a fost exilat provizoriu, dar în care va reveni şi unde de fapt nu a încetat 
niciodată să fie| Este un Eu care a căutat şi şi-a găsit Şinele. El a căutat şi a găsit răspunsul la cele 
trei mari întrebări: De unde venim ? Unde suntem ? încotro ne îndreptăm ? 

Căile pentru realizarea acestui obiectiv se numesc "Căi ale mâinii drepte”. "Magia Albă" este 
"calea mâinii drepte" europene (Calea Luminii) prin care se urmăreşte realizarea mai rapidă a 
comuniunii cu Dumnezeu, folosind Arborele Sefirotic sau Arborele Vieţii, cu ajutorul căruia se 
descoperă şi se folosesc energiile ascunse în om. Magii Albi susţin că fară utilizarea acestor căi nu 
se poate obţine comuniunea şi viaţa veşnică. Prin această aserțiune ei se află în contradicție cu 
religia care susține că nu este nevoie de utilizarea acestor căi secrete, credinţa, rugăciunile, 
ceremoniile şi trăirile drepte, conform legilor lui Dumnezeu, sunt căi de înapoiere la starea de 
dinainte de cădere şi suficiente pentru realizarea mântuirii’. 

Cabaliştii pretind că "magia" este folositoare pentru a produce transă şi extaz cu ajutorul 

cărora se trece "dincolo" (în lumea celulei), pentru găsirea spiritului îndrumător personal (Şinele) 
necesar în demersul de realizare a comuniunii cu Dumnezeu. "Dincolo" sunt foarte multe spirite, 
dintre care unele periculoase (reprezentante ale sistemului imunitar al celulei) şi indiciul care te 
ajută să-l recunoşti este că acest spirit are o infirmitate, precum Philemon, spiritul ajutător a lui 
C.G. Jung, care era şchiop?. Magia cabalistică nu are nevoie de halucinogenele utilizate în alte căi 
ale mâinii drepte, sau de exerciţiile de Yoga superioară, pentru obţinerea transei. 
Cei mai mulţi dintre noi suntem îngroziți sau înspăimântați de pericolele la care nc-am expune 
(epilepsie, halucinaţii frecvente şi nebunie - vezi cazul filozofului german Nietzsche), deşi putem 
conştientiza că este singura posibilitate de a deveni nemuritori, ceea ce ar justifica riscul. Conform 
ipotezei noastre, nimeni nu va reuşi în aceste încercări dacă la naştere nu a primit suficient genom 
viral în genomul său şi dacă nu ar intra în funcțiune a doua lege a magiei postulată de James George 
Frazer în "Creanga de aur" şi care afirmă că "lucrurile care au fost odată în contact unele cu altele 
continuă să acţioneze unele asupra celorlalte Ia distanţă şi după ce contactul a încetat", aici fiind 
vorba despre fragmentele virusului decapsidat în celulă şi aflate în situația modulelor Civilizației 
Borg despre care am discutat în eseul "Singularitatea tehnologică şi virusul”. 


Calea Magiei Albe şi utilizarea Arborelui Cabalistic este un drum lung şi greu, cu renunțări 
dureroase, drum ce poate dura o viaţă şi care, este posibil să nu ducă la nici un rezultat, aşa cum se 
întâmplă în cazul celor mai mulţi. Israel Regardie dă în cărţile sale câteva indicaţii despre modul de 
lucru, dar existenţa unui îndrumător competent pe timpul urcării primelor trepte (Malkuth, Yesod, 
Hod şi Netzach) te poate scuti de multe necazuri. 

Prin urcarea scării formate din Sefiroţi se pun în legătură codonii genomului viral răspândiţi 
în corpul nostru. Legătura cu Kcther finalizează comuniunea tuturor fragmentelor. De aceea 
enosticul este "angajat să concentreze în sine toate forţele, să îşi "adune" "membrele", toate 
părticelele risipite ale sufletului său, înăbuşite în masa confuză a trupului care îl oprimă, să le 
elibereze din starea de dispersie, de lâncezeală, de uitare, de inconştienţă în care au fost aruncate, 
pentru a le da iarăşi vigoare şi a le conduce la unitatea unei conştiinţe pe deplin lucide şi fortificată 
în ea însăşi. El va deveni un fel de perlă căruia gunoiul în care a fost aruncată nu-i poate păta 
puritatea, nici altera substanţa. Gnosticii pot fi de două tipuri, funcţie de Arborele pe care lucrează: 
asceţi dacă lucrează pe Arborele Sefirotic şi "libertini" dacă lucrează pe Arborele Qliphotic. Primii 
marcându-şi disprețul şi, poate, teama faţă de "lucrurile lumii" abţinându-se de la ele, ceilalți 
folosindu-le şi abuzând de ele în numele absolutei libertăţi, al "puterii" nelimitate pe care le-o 
conferă "suveranitatea" lor nativă (vezi cazul Alister Crowley). 

Grecii văd timpul ciclic dar şi degenerescent pentru că un Dumnzeu trebuie să facă loc altui 
Dumnezeu. De aceea Regele pădurii, preot şi ucigaş, din dumbrava sfântă a sanctuarului Dianei, din 
mitul analizat de Frazer în "Creanga de aur”, stă cu sabia scoasă din teacă pentru că se aşteaptă ca 
în fiecare clipă un alt candidat la sacerdoțiu să vină să îl ucidă. Un nou Creator trebuie să vină şi să- 
1 înlocuiască pentru că Creaţia lui fiind aproape finalizată începe să degenereze şi este nevoie de un 
nou Creator, mai viguros, care să o reînprospăteze. 
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Regardie mai spune că: "experienţa obținută prin magie este marcată de manifestarea unui 
tip complet nou de conştiinţă, în care omul se găseşte pe sine invadat de înţelepciunea 
transcendentă de dincolo de Abis". Se realizează astfel o înţelegere instantanee a tâlcului naturii şi 
valorii universului, a felului în care toate lucrurile se întrepătrund. 

Cei care reuşesc să realizeze comuniunea sunt de fapt purtători de genom viral extraterestru. Sunt ca 
nişte module exterioare ale unei "Civilizaţii de tip Borg". Mai exact, gnosticii împart oamenii în trei 
categorii: 

- "Pneumaticii" sau "Spiritualii" care sunt oamenii ce la naştere au primit genom viral suficient 
pentru a începe dezvoltarea Sinelui (a virusului). 

- "Fizicii" care au un "suflet", adică au primit un fragment de virus, dar prea puţin pentru a dezvolta 
un genom viral. 
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- "Hylicii” (Khoikes) sau "Cei trupeşti”, care nu au primit nici un fragment de genom viral şi ca 
urmare, sunt socotiți a fi doar trup, materie şi noroi. 

Pneumaticii care au ajuns la etapa de dinaintea comuniunii dar au puterea să renunţe la ea şi 
să evolueze mai departe pentru a deveni ei înşişi căutaţi pentru comuniune de alți adepţi zeloşi, au la 
dispoziţie "Căile mâinii stângi" sau "Magia Neagră" ce utilizează prima lege a magiei intuită de J. 
G. Frazer, numită "legea similitudinii” şi care stipulează că "similarul produce similarul”. Asta 
înseamnă că dacă un adept care a urcat până la nivelul înfăptuirii comuniunii se hotărăşte să renunţe 
la ea trebuie să imite fazele donării virusului pentru a obţine "similarul", adică să devină virus, un 
Dumnezeu cu drepturi depline. Adică să producă o "Cădere" autocontrolată prin dezmembrare în 
părțile componente, similară Sacrificiului Primordial, efectuat de primul virus intrat în celulă. 

De aceea, "Căile mânii stângi" urmăresc transformarea oamenilor în Dumnezei prin 
utilizarea "Magiei negre". Magia Neagră europeană utilizează, pentru realizarea acestui scop, 
energiile puse la dispoziţie dc către Arborele Qlipotic, numit şi Arborele Morţii. Pentru un adept al 
Căii stângi, maxima de la Delhi "cunoaște-te pe tine însuţi” are drept scop şi rezultat nu stabilirea şi 
trasarea precisă a locului pe care el îl ocupă în această lume, recunoaşterea propriilor limite, 
subordonarea sorții sale şi a propriilor datorii faţă de o ordine universală, față de un Dumnezeu, ci, 
invers, de a se descoperi şi afirma ca străin (Set din Biblie mai este numit şi Străinul) şi superior 
lumii, de a refuza să se angajeze în ea şi faţă de ea, să o învingă, să o depăşească, pentru a-şi 
statornici independenţa lui suverană deasupra ei şi dincolo de ea, devenind "monachos" şi "unic" 
după cum spune "Evanghelia după Toma". Gnosticul este un "revoltat" împotriva condiţiei umane, a 
existenţei, a lumii, a lui Dumnezeu însuşi. El se concepe ca alcătuit esențialmente dintr-o "părticică" 
desprinsă de "Sufletul" sau de substanţa luminoasă a lui Dumnezeu însuşi, fie că posedă în el o 
"scânteie", o "sămânță" de lumină ce ar proveni de "Sus". 

Chiar şi Imnul Perlei, care e cuprins în "Faptele apostolului Toma” şi e un vechi imn gnostic 
despre suflet, spune că acesta este trimis din sălaşul său ceresc pe pământ, iar acolo îşi uită atât 
originea, cât şi misiunea până când este trezit de o revelaţie din înalt; după care, el îşi indeplineşte 
sarcina ce i-a fost incredinţată şi se întoarce în tărâmurile superioare, unde este reunit cu veşmântul 
ceresc, echivalentul său ideal, si se alătură Puterilor cereşti cele mai înalte. 

Căile mâinii stângi, aici intrând toate societăţile secrete cu ritualuri de iniţiere şi miezurile 
ezoterice ale religiilor, sunt respinse de religiile în vogă pentru că ele pun în pericol Creaţia 
Dumnezeului lor, prin războaiele la care dau naştere şi a pericolului de a nu-şi finaliza asamblarea 
prin pierderea credincioşilor. 

Afirmația că “este un singur Dumnezeu” este valabilă dacă ne referim la virusul "Tată" care 

a infectat primul o celulă a Omului Cosmic (adică Sistemul nostru Solar), Shiva, etc, Budha, 
Zoroastru, etc, Iahveh, Alah, Hristos, fiind fii ai acestuia şi fraţi gemeni între ei. 
"Calea mâinii stângi duce la o a doua naştere, o renaştere spirituală ca a unui zeu. Pentru a atinge 
acest scop, adeptul trebuie să conjure forţele întunericului şi distrugerii pentru a tăia cordonul 
ombilical de la Dumnezeu. Acest lucru este descris în Qabalah şi în simbolul Arborelui Vieţii, chiar 
dacă puţini QOabalişti au acordat atenţie acestor aspecte”, spune Thomas Karlsson în cartea 
"Oabalah, Oliphoth and Goetic Magic”. 

Trebuiesc conjurate forţele întunericului, pentru că virusul. în timpul primei clonări, a fost 
perceput ca "Duşman", ca "Străin"”, ca "Balaur”, ca "Diavol" până la preluarea conducerii 
metabolismului celulei. După această etapă el va fi perceput ca "Soare" şi miturile vor fi modificate 
drastic pentru a nu mai fi prezentat ca "Rău", "Crud" şi "Răzbunător”. 

Exemplul clasic al Căderii îl reprezintă legenda lui Lucifer, îngerul căzut cunoscut şi sub 
numele de "Steaua dimineţii” (planeta Venus = Luceafărul). El este cel care a dorit să-i ia locul lui 
Dumnezeu, devenind echivalent cu răul absolut. Din cel mai frumos înger, preferatul Domnului 
(ajunsese Ia un pas de comuniune), Lucifer s-a transformat într-un monstru hidos, al cărui nume 
mulți se feresc să-l rostească, de teamă să nu-l atragă în vieţile lor. Ceea ce probabil doar puţini 
ştiu e faptul că Lucifer, cel care s-a răzvrătit împotriva tatălui său, s-a luptat cu fratele său mai mic, 


Mihail, apoi a fost exilat pe Pământ împreună cu acoliţii săi (în nucleu). 

Ca Lucifer va fi perceput şi adeptul, practicant al Magici Negre, care după terminarea 
traiectoriei descendente î-şi începe urcarea, realizând o nouă Clonă. El este "aducător de lumină”. 
Pe baza versetului 22:16 din Apocalipsa unde Isus vorbeşte despre sine ca fiind Lucifer, Luceafăr 
sau Steaua strălucitoare a dimineţii (stella splendida matutina), primii creştini au folosit numele de 
Lucifer ca fiind un nume al lui Hristos, acest fapt fiind confirmat şi în imnul religios Carmen 
Aurora. Să ne amintim că în Biblie, Hristos este numit şi "piatră" (virusul este o piatră), asta 
însemnând, conform celor spuse mai sus, că Hristos a fost un practicant al Magici Negre, care a 
reuşit să devină Dumnezeu (denumirea de Fiu a lui Dumnezeu fiind chiar mai adecvată) adepţii lui 
dorind comuniunea cu el pentru a-l ajuta să finalizeze asamblarea. Mai mult, Hristos coboară în 
Infern (citoplasmă) pentru a pescui suflete (de alte credinţe) necesare punerii fundaţiei noului virus 
reprezentat de el. 

În Biblie, diavolul este numit în multe feluri (Satan, diavol, adversar, inamic, acuzator, 
marele balaur, şarpele cel bătrân, Beelzebub, Belial), dar nici măcar o singură dată Lucifer, ceea ce 
este normal. Vechiul Testament îl arc ca Dumnezeu Creator pe lahweh, Satana fiind orice adept care 
renunţa la comuniune cu el, Hristos fiind unul dintre ei şi numit Lucifer doar în etapa descendentă a 
donării. Dar trebuie să reținem că în categoria demonilor intră şi clementele celulei care se opun 
expansiunii virusului. 

Împăratul Babilonului este un alt exemplu de clonă nouă. Despre el în Capitolul 14, versetul 
12 şi următoarele, ale Cărţii lui Isaia se spune: Cum ai căzut tu din ceruri, stea strălucitoare, fecior 
al dimineții! Cum ai fost aruncat la pământ, tu, biruitor de neamuri! Tu care ziceai în cugetul tău: 
«Ridica-mă-voi în ceruri şi mai presus de stelele Dumnezeului celui puternic voi așeza jilțul meu! 
In muntele cel sfânt voi pune sălaşul meu, în fundurile laturei celei de miazănoapte. Sui-mă-voi 
deasupra norilor şi asemenea cu Cel Preaînalt voifi». Şi acum, tu te pogori în iad, în cele mai de 
jos ale adâncului! Cei ce te văd îşi întorc privirea în spre tine şi se uită cu luare aminte zicând: 
«Oare acesta este omul de care tremura pământul şi împărăţiile se cutremurau? Oare acesta este 
cel ce prefăcea lumea în pustiu şi cetăţile le dobora şi nu da drumul robilor săi?» Toţi împărații 
popoarelor se odihnesc cu cinste, fiecare în locaşul său (în virusul asamblat). Și numai tu eşti 
azvârlit departe de mormântul tău, ca o ramură fără de preţ, ca rămăşiţele celor care au fost ucişi 
cu lovituri de sabie, zvârliţi pe pietre de mormânt, ca un hoit călcat în picioare. Tu nu te vei pogori 
în mormânt, căci tu ai pustiit pământul tău şi pe poporul tău l-ai ucis! Niciodată nu se va mai vorbi 
despre neamul celor răi!". 


Şi în Ezechiel 28 se spune: 


12. „Fiul omului, fă un cântec de jale asupra împăratului Tirului şi spune-i: „Aşa vorbeşte Domnul 
Dumnezeu: ,,Ajunseseşi la cea mai înaltă desăvârşire, erai plin de înțelepciune şi desăvârşit în 
frumuseţe. 

13. Stăteai în Eden, grădina lui Dumnezeu, şi erai acoperit cu tot felul de pietre scumpe: cu 
sardonix, cu topaz, cu diamant, cu crisolit, cu onix, cu jasp, cu safir, cu rubin, cu smarald şi cu aur. 
timpanele şi flautele erau în slujba ta, pregătite pentru ziua când ai fost făcut. 

14. Erai un heruvim ocrotitor cu aripile întinse; te pusesem pe muntele cel sfânt al lui Dumnezeu, şi 
umblai prin mijlocul pietrelor scânteietoare. 

15. Ai fost fără prihană în căile tale, din ziua când ai fost făcut până în ziua când s-a găsit 
nelegiuirea în tine. 

16. Prin mărimea negoţului tău te-ai umplut de silnicie şi ai păcătuit; de aceea te-am aruncat de pe 
muntele lui Dumnezeu şi te nimicesc, heruvim ocrotitor, din mijlocul pietrelor scânteietoare. 

17. Ţi s-a îngâmfat inima din pricina frumuseţii tale, ţi-ai stricat înțelepciunea cu strălucirea ta. De 
aceea te arunc la pământ, te dau privelişte împăraţilor. 

18. Prin mulțimea nelegiuirilor tale, prin nedreptatea negoțului tău ţi-ai spurcat locaşurile sfinte; 
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de aceea scot din mijlocul tău un foc care te mistuie şi te prefac în cenuşă pe pământ, înaintea 
tuturor celor ce te privesc. 

19. Toţi cei ce te cunosc între popoare rămân uimiţi din pricina ta; eşti nimicit şi nu vei mai fi 
niciodată!" 


În "Balada lui Dobrişan", autorul anonim descrie cum cele trei enzime virale (transcriptaza 
inversă, integraza şi proteaza) personificate de "trei moşnegi bătrâni" îl pârăsc pe Dobrişan (un ARN 
viral nou) lui Mihnea Vodă (o clonă de ARN viral care nu a adunat suficiente elemente virale pentru 
asamblare) că ar dori să ia domnia ţării. 

Foicică trei sulfine, 

Ascultaţi boieri la mine 

Să vă spui un cântec bine! 

În oraş, în Bucureşti (locul de ieşire a virusului, 
"Poarta zeilor" spune Mircea Tămaş), 
La casele mari, domneşti; 

În curte la Mihnea Vodă, 

Nemerit-a, 

Poposit-a, 

Măre, trei moşnegi bătrâni, 

Cu barbele pân! la brâni, 

Cu căciuli la subțioare, 

Cu vâslele la spinare. 

Unul e din Burduşani, 

Altul e de la Cegani, 

Al treilea, din Lupşani, 

Şi pârăsc pe Dobrişean. 

Naintea lui Mihnea Vodă, 

ŞI din gură ce-i spunea, 

Pâra cum îşi aşternea? 

— D-alei, doamne, Mihneo Vodă, 
— Unde s-a mai cunoscut, 

Unde boieri (elemente virale proaspăt clonate) s-au văzut 
ŞI boieri s-au pomenit 

Să se tie de domnit? 

Ce-ar fi cerul cu doi sori (cu doi viruşi), 
Aşea-i ţara cu doi domni: 

Două paloşe-ntr-o teacă, 

Doi domni în ţară săracă (celulă). 
Maria-ta-n Bucureşti, 

Dobrişcan în Stoieneşti. 

Dobrişean are deja o sumedenie de componente virale (ca şi sufletele pescuite de Hristos în 
Iad) personificate prin berbeci şi mioare neobişnuite ("Oile lui Dobrişan/ Nu se află la divan./ Nu 
sunt oi ca oile/ Şi ie oi d-ale bălai/ Cu lâniţa tot cănită/ Cu unghia jugrăvită/ Şi-n cap cu patru 
cornițe/ Cu corniţele-nvârtite/ Cu aur poleite;/ În vârfu corniţelor/ Câte-o piatră nestemată/ 
Luminează noaptea toată” ): 

Şi ce e la Dobrişean 

E doar numai la sultan, 
Necum la măria-ta, 
Necum, în toată ţara. 
Casele lui Dobrişean 


Nu-s case ca casele. 

Ci zăresc ca soarele. 
Măria-ta, de judici, 
Măria-ta nu spânzuri (există calea cărţii de Tarot Spânzuratul); 
Dobrişean, el judică, 
Dobrişean, el spânzură. 

Tot mai are Dobrişean 

Cum ar avea un sultan, 
Cum n-are măria-ta, 

Cum n-are toată ţara: 

Câţi boieri au pribegit (clemente virale) 
Dobrişean că i-a oprit 

Şi la el i-a poposit, 

Şi-n ciobani i-a străvestit,; 
Dar nu-i poartă ciobăneşte, 
Ci mi-i poartă chip domneşte, 
Cu caftane de pambriu, 

Cu cizme de irmiziu, 

Cu obiele de bumbac, 
Mestecat cu păr din cap, 

Că ţine la ger mai cald. 

Tot mai are Dobrişean 

Cum ar avea un sultan, 
Cum n-are măria-ta, 

Cum nu e-n toată ţara: 

Vro cinci sute de berbeci, 
Vreo cinci sute de pribeci, 
Tot berbeci de coade berci, 
Cu coarnele răsucite 

Şi la vârfuri poleite, 

Şi-i berbecul de la coadă, 
De la coadă pân! la coarne 
Lung, de câte şapte palme. 
Ciobanii lui Dobrişean 

Sunt boieri ca de divan, 

În toiege (proteine virale), răzimaţi 
Şi-n caftane îmbrăcaţi. 
Bacii lui poartă cârlige, 

Tot cârlige de argint, 

Cum n-am văzut pe pământ. 
Nici în lume de când sânt. 
În capul Cârligelor, 

În josul Belciugelor, 

Câte-o piatră nestimată, 

De plăteşte ţara toată, 

Şi pietre de diamant — 
Străluceşte noaptea-n sat. 
Tot mai are Dobrişean 

Cum ar avea un sultan, 
Cum n-are măria-ta, 


Cum nu e-n toată ţara: 
Vreo cinci sute de mioare, 
Ce ies vara fatătoare, 
Buţi cu vin 
ŞI stupi cu miere, 
Mult bănet 
ŞI grea avere. 
Mihnea Vodă îl cheamă la Bucureşti spre a fi judecat pentru îndrăzneala lui nemaivăzută. 
Ajuns la Bucureşti cu toată avuţia stârneşte mirarea şi teama lui Mihnea Vodă. Luat la întrebări, 
Dobrişan îi mărturiseşte că au acelaşi tată, pe Piper Vodă (Virusul Tată, simbol al focului sexual) şi 
că sunt de fapt fraţi: 
Dobrişean ce-i răspundea? 
— D-alei, doamne, 
Mihneo Vodă, 
Nu prea-ndeşi la-njurat, 
Că e lucru cu păcat. 
Dacă tu m-ai întreba, 
Adevărul io ţi-oi da, 
Adevărul c-ai afla, 
Zicu-ţi „zău, pre legea mea". 
D-alei, doamne, Mihneo Vodă, 
Spuiu-ţi, doamne, un cuvânt: 
Ştii tu frate al cui sunt? 
Am avut un tăiculită 
Cu milă şi cu credinţă, 
Ce mi-l cheamă Pipăr-crai. 
Şi mai am d-un frăţior 
Ce mi-l cheamă Mihnea Vodă, 
Numele domniei-tele, 
Urgia frăţiei mele! 
Când, de supărare, Mihnea Vodă vrea să-i taie capul, Dobrişan îl roagă să mai aştepte puţin 
pentru a i se aduce dovada de către mama sa. 
Până vorba-şi isprăvea, 
Ochii-şi negri d-arunca 
Înspre lungul drumului, 
La răzarea soarelui, 
Si-ntr-acolo ce-mi vedea? 
Ce-mi vedea mi-l bucura: 
Fuga mare că-mi venea 
D-o cocie făurită, 
Numa-n verde zugrăvită, 
Numa-n aur poleită, 
Iar într-însa că-mi erea 
O dalbă călugăriță, 
Albă, albă la pieliţă, 
Neagră, neagră la cosiţă, 
Sor-cu vodă Stefănită. 
Ea aduce un "firman" doveditor (ARN-ul ei viral) iar la primenirea hainelor lui Dobrişan se 
vede pe corpul acestuia şi alte dovezi că era fiu de rege: 
De sarică-l dezbrăca, 


Fără haine mi-l lăsa 

Şi pe dânsul ce găsea? 

Îi găsea, măre, la brâu 

Scris prejur un spic de grâu; 
Şi la piept de se uita, 

Scris pe dânsul ce găsea? 

Îi găsea domneşti odoare: 
Sfânta lună, sfântul soare, 
Iar în cei doi umerei 

Găsea doi luceferei. 

Dobrişan apare, ca Soare nocturn, adevăratul Soare spiritual. Descendenţa ciclică atinge 
extremul inferior în momentul în care Mihnea-vodă porunceşte tăierea capului Dobrişanului; este 
momentul când se pot "inversa polii”, când Dobrişan dezvăluie frăuia, când Mama se arată 
garantând genealogia celor doi frați şi permiţând saltul invizibil la extremul superior; este un 
moment capital. 

În urma judecății, lui Dobrişan i se taie capul, căci omenirea ajunsă la capăt de ciclu avea 
nevoie de un alt Rega al Lumii, adică de Tânăr Moldovean şi de o nouă "Epocă de aur”, spune 
Mircea Tămaş în "Arta regală şi Francmasoneria”. 

Forţele întunecate şi rele descrise în mituri, producătoare a răului metafizic şi inuman, nu 
trebuie confundate cu răul gri, total uman, pe care îl întâlnim în viaţa zilnică. In Biblie întâlnim 
pasaje în care se încurajează genocidul şi o serie de alte acte crude, care determină cititorul critic să 
se gândească la cine este de fapt bun şi cine este într-adevăr rău. încă din secolul al III-lea, vechii 
gnostici au ajuns la concluzia că Dumnezeu este într-adevăr rău şi nu bun. Grupurile gnostice, cum 
ar fi Cainiţii şi Ophidienii, au început să venereze vrăjmaşii lui Dumnezeu, cum ar fi Cain, Şarpele 
din Grădina Edenului şi îngerii căzuţi. 

Forţele răului sunt revolte. Ele sunt în posesia unei înţelepciuni adânci, şarpele viclean oferă 
oamenilor fructe de cunoaştere care pot să-i transforme în zei. In mitologia nordică, giganţii 
primordiali sunt maeştrii care stăpânesc cea mai marc înţelepciune. Aesir-n încearcă în mod 
constant să profite de abilitățile giganţilor sau să fure o parte din înţelepciunea lor, promovând atât 
trădarea, cât şi violenţa pentru a îndeplini acest lucru. 

Căutătorul spiritual din legenda lui Faust dezvăluie că acesta este forţat să apeleze la forţele 
întunecate pentru a-şi stinge setea de înţelepciune. Mephistopheles, Şarpele din Grădina Edenului şi 
Îngerii căzuţi încalcă limitele cercului de cunoaştere interzisă. In vechile cărţi ale Artelor Negre 
putem citi despre un număr mare de demoni pe care magul le poate chema pentru diferite scopuri. 
Demonii pot oferi cunoştinţe despre ştiinţă, artă, religie şi filosofic şi pot răspunde la toate tipurile 
de întrebări. 

Calea întunecată nu se pretinde a fi pentru toți. Pentru a putea călca pe calea întunecată va fi 
nevoie de o abilitate de a pătrunde sub suprafața cuvintelor, simbolurilor şi imaginilor. 
Transformarea concepţiilor de bine şi rău cu susul în jos nu este lipsită de pericol şi pentru a conjura 
entităţi care au fost obiecte de frică de mii de ani ar putea fi devastatoare. 

Intrarea în regiunile Qlphotice este un proces pretenţios şi puţini indivizi au puterea de a se 

confrunta cu ceea cc este ascuns în întuneric. Qabala ilustrează modul în care toate deşcurile vechi, 
atât din psihicul omului, cât şi din crearea universului, sunt adunate în lumea Qliphotică ascunsă. 
In centrul lumii ascunse, căutătorul persistent va întâlni apariţia luminii care transmite răspunsuri la 
marile întrebări privind existenţa sau, aşa cum a afirmat psihologul elveţian Cari Gustav Jung: 
Iluminarea nu constă în a vedea forme şi viziuni luminoase, ci în a face vizibil întunericul. Când 
facem un studiu aprofundat al Qabalei, putem găsi acelaşi mesaj: moartea este poarta vieții şi cea 
mai puternică lumină se găseşte în cel mai întunecat abis. 

Adepții căii de stânga merg pe o cale mai dificilă. Este o cale grea şi draconică, dar care are 
cel mai mare scop: acela de a deveni un zeu. In loc să remedieze daunele produse de cădere, adeptul 
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întunecat glorifică căderea şi permite ca distrugerea să fie îndeplinită. Adepții întunecaţi zdrobesc 
bătrânul pentru a aduce ceva nou în locul lui. Calea mâinii stângi conduce departe de pomul vieţii şi 
mai departe în pomul cunoaşterii. Diferitele Qliphothuri pot fi văzute ca fructe pe Arborele 
Cunoaşterii. Când omul a mâncat roadele cunoaşterii, Dumnezeu îl împiedică să mănânce din 
pomul vieții. Adepții luminii speră să fie înviaţi după moarte în ceruri sau într-un nou paradis, pe 
când Adepții întunecaţi caută să acceseze fructele unui nou Arbore al Vieţii prin intermediul 
Arborelui Cunoaşterii Binelui si Răului. 

Potrivit anumitor Qabalisti, Abisul este numit "Masak Mavdil", care denotă o grămadă dc 
resturi exilate pentru eşecuri. Multe entităţi locuiesc în Abis, cum ar fi Mesukiel, "cel care ascunde 
pe Dumnezeu" (cu referire la ADN-ul celular), o entitate care ascunde atât greşelile umane, cât şi 
cele divine în adânc. In vizualizarea ghidată pe calea lui TZADDI din cartea "Grădina cu rodii” a 
lui Israel Regardie, arhanghelul Gabriel afirmă că Arborele Cunoaşterii Binelui şi Răului are două 
cărări (cele două catene ale ADN-ului). Una este descendentă şi reprezintă Arborele Qlipothic şi 
cealaltă ascendentă cc reprezintă Arborele vieţii. 

Abisul este condus de fiinţe demonice, precum Abbadon şi Choronzon. Abisul a fost asociat 
cu Gheenna, Iadul arzător al celor blestemaţi, care este numit după o grămadă de resturi de arsuri 
aflate la sud-vest de Ierusalim. Abisul este poarta la anti-lumile Qliphotice în care Lucifer îşi 
stabileşte Pandemoniul după cădere. În mitologia nordică, Gnipahalan corespunde parţial Abisului 
Qabalistic. Zeița Hei este aruncată în lumea întunericului şi a frigului, Nifelheim. Poarta spre ea este 
peştera întunecată, Gnipahalan, care este păzită de fiara infernală Garm. 


De ce permite Divinitatea răul 
Teodiceea este răspunsul apologetic al teologilor și filosofilor la problema Răului. Ea 
prezintă următorul raționament: 
1. Dacă un zeu atotputernic şi perfect bun există, atunci răul nu există. 
2. În lume există rău. 
3. Prin urmare, nu există vreun zeu atotputernic şi perfect bun. 


În ereziologia creştină, au existat afirmaţii istorice potrivit cărora anumite secte creștine s-au 
închinat diavolului. Aceasta a fost în mod special o problemă în reacția Bisericii timpurii cu 
gnosticismul şi dualismul său, în care divinitatea creatorului este înțeleasă ca un demiurg 
subordonat Dumnezeului real, transcendent. 

Tertulian acuză pe Marcion de Sinope, primul eretic major al creștinismului din secolul I, că 
"[a considerat că] Vechiul Testament a fost un scandal pentru credincioși [...] și [...] la reprezentat 
prin postularea [că Iehova era] o divinitate secundară, un demiurg, care era într-un fel Dumnezeu, 
dar nu Dumnezeu suprem, el era drept, rigid de drept, avea calităţile sale bune, dar nu era bunul 
dumnezeu, Domnul nostru Isus Hristos”. Ca urmare Biserica a condamnat scrierile sale ca eretice. 

Şi John Arendzen, în "Enciclopedia Catolică”, menţionează că Eusebius l-a acuzat pe 
Apelles, gnosticul din secolul al II-lea, că consideră că profețiile Vechiului Testament nu sunt 
inspirate de Dumnezeu, ci de un înger malefic, iar Hegemonius (secolul al IV-lea) acuză profetul 
persan Mani, fondator al sectei maniheene din secolul al III-lea d.Hr., pentru că l-a identificat pe 
Iehova ca "dumnezeul diavolului care a creat lumea" şi a spus că "cel ce vorbea cu Moise, şi preoții 
[...] este [Prinţul] întunericului, [...] nu dumnezeul adevărului ". 

Deci, potrivit acestora, acești eretici l-au numit pe Dumnezeul Avraamic ca fiind: "un 
demiurg", "un înger rău", "dumnezeul diavolului", "Prinţul întunericului", "izvorul întregului rău", 
"diavolul", "un demon", "un tiran trist, rău, războinic", "Satan", fiara din cartea Apocalipsei ". 

Alvin Plantinga a sugerat în lucrările sale că răul moral este o urmare a acțiunii umane cu 
voinţă liberă iar "relele naturale", inclusiv cutremure, inundaţii, şi bolile virulente se datorează unui 
"spirit puternic non-uman" (fiinţe supranaturale non-Dumnezeu și îngerii căzuți). 
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Cei mai mulți oameni de ştiinţă sunt de acord cu argumentul lui Plantinga că voința liberă a 
spiritelor umane şi non-umane (demonii) rezolvă cu succes problema logică a răului, demonstrând 
că Dumnezeu și răul sunt logic compatibile, dar alți savanți o discriminează în mod explicit. Nu 
este clar de ce Dumnezeu alege să provoace răul localizat și suferința copiilor nevinovați și de ce nu 
reuşeşte să oprească astfel de suferințe dacă este omnipotent. 

Ipoteza noastră, a luptei continue dintre genomul viral şi cel celular explică această situație 
neobișnuită. 

În Qabalah, Răul poate fi împărţit în felul următor: 

1 a) Răul pozitiv 
b) Răul negativ 
2 a) Răul necesar 
b) Rău inutil 
3 a) O viziune dualistă 
b) O vedere monistică 
4 a) Răul ca principiu material 
b) Răul ca principiu spiritual 
5 a) Răul personal 
b) Răul impersonal 

Adesea, opiniile despre rău sunt antagoniste. Răul este privit ca dușman, dar există şi o 
viziune complementară în care binele şi răul prin necesitate trebuie să existe unul lângă celălalt. 
Diferitele puncte de vedere se pot, desigur, suprapune. 


1 a) Răul pozitiv înseamnă o existență independentă. Răul pozitiv este răul în sine şi, în general, 
răul absolut. Un exemplu al acestei viziuni se regăseşte în Mazdeism și învăţăturile lui Zarathustra. 
Există două principii spirituale: Ahura Mazda, care reprezintă lumina şi binele, dar și Angra 
Mainyu, care este legat de întuneric şi rău. Această viziune implică o paradigmă dualistă în care răul 
este în opoziție cu binele. Uneori, însă, răul poate fi un principiu independent, dar există totuşi într- 
un factor unificator, ca în Zurvanism, în care Zurvan include atât Angra Mainyu cât şi Ahura 
Mazda. În Qabalah răul este privit ca un aspect original al lui Dumnezeu. 


2 b) Răul negativ implică răul fără existenţă independentă. Răul negativ este pur şi simplu absenţa 
binelui. Lumea ideilor sau nivelul divin este bună, adevărată şi frumoasă, prin urmare, platonismul, 
neo-platonismul şi multe forme de misticism văd răul ca absenţa binelui. Răul lumii nu există din 
cauza nici unui rău real, ci din cauza absenței binelui și datorită distanței mari faţă de divinitate. 
Răul negativ nu este absolut, ci ceva relativ în relația sa cu binele. Gândirea la răul negativ este 
adesea însoțită de o viziune monistică asupra lumii. Uneori, însă, această ne-ființă este identificată 
cu răul ca în cazul lui Ahriman (Angra Mainyu), şi ajungem din nou la limita unei paradigme 
dualiste. 


2 a) Răul necesar se bazează pe gândul că numai voința bună se poate ridica dacă există rău. 
Aceasta poate fi interpretată ca o viziune relativistă în care binele este numai bun în raport cu răul 
răului, dar aceasta este o viziune rară în misticism. Faptele bune şi drepte, mai frecvent, ajung la o 
valoare numai atunci când se confruntă cu rezistență față de cei răi şi nelegiuiţi. Omul are atât bun 
şi rău în interior, cât şi voinţa liberă de a alege unul sau altul. Numai atunci când alegem bine, omul 
şi lumea sa pot ajunge la legitimitate reală. Cercetătorul Qabalistic Joseph Dan explică: 

Răul vine de la Dumnezeu direct şi îi îndeplinesc o funcție divină. Extinderea răului în 
fiecare fază a creaţiei este hotărâtă de Dumnezeu, conform planului său divin, care este perfect 
unul bun - de a produce neprihănirea. Răul este necesar pentru a aduce neprihănirea înainte, 
pentru a le testa în cele mai dificile circumstanţe şi pentru a justifica existența lumii prin ea. 

Acest gând este uşor de combinat cu o viziune complementară asupra binelui și răului și a 
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2 b) Răul inutil se bazează pe gândul că răul este lipsit de valoare şi fără nici o funcție. Sarcina 
omului este de a lupta împotriva răului cu orice preț. Jeffrey Burton Russell scrie în cartea sa 
”Diavolul”: 

Răul din lume este atât de mare şi atât de strălucitor încât nu cere o acceptare mistică, ci 
voința de a lua arme împotriva lor. 

Ideea de rău inutil nu trebuie să corespundă unei viziuni a răului pozitiv, ci poate fi legată de 
o viziune nihilistică a răului în care este absența binelui şi a oricărui sens. 


3 a) Vederea dualistă descrie două forțe separate de bine şi rău. Zoroastrianismul şi Mazdeismul, 
religiile iraniene, au o viziune dualistă asupra lumii. Această viziune este probabil o soluție mai 
uşoară a problemei Teodiceei. Jeffrey Burton Russell scrie: 

Creștinismul a găsit întotdeauna dificilă reconcilierea bunătății lui Dumnezeu cu 
omnipotența sa: Zoroastnanismul păstrează bunătatea absolută a lui Dumnezeu prin sacrificarea 
omnipotenţei sale. 

EI continuă: 

Dualismul insistă asupra existenței unui rău absolut şi radical. Nu numai că acest lucru 
răspunde într-un fel la percepțiile noastre despre lume, dar pentru prima dată lasă o figură clar 
recunoscută ca diabolică. 

Cu toate acestea, o viziune dualistă este uneori combinată cu gândul unui rău complementar 
şi necesar, dar apoi tinde să treacă într-o filosofie monistică. 


3 b) Viziunea monistică descrie binele şi răul ca fiind două părți ale aceleiaşi puteri, o viziune care 
pune la îndoială realitatea obiectivă a binelui şi a răului și susține că sunt doi termeni de 
abstractizare. Heraklit a exprimat anterior acest gând: 

Bine şi rău sunt una (Și) pentru Dumnezeu toate lucrurile sunt corecte şi bune, dar oamenii 
dețin unele lucruri greşite şi unele corecte. 

O viziune monistă se găseşte printre acei Qabalisti care privesc răul ca parte a personalității 
lui Dumnezeu. Pentru o religie monoteistă, cum ar fi iudaismul, principiul răului este plasat în 
singurul Dumnezeu. Jeffrey Burton Russell scrie: 

Satana este personificarea părții întunecate a lui Dumnezeu, elementul din interiorul 
DOMNULUI care împiedică binele. (..) De vreme ce Yahweh era singurul Dumnezeu, trebuia să fie, 
ca şi Dumnezeul monismului, o "antinomie a contrariilor interioare. El a fost atât lumină, cât și 
întuneric, atât bine, cât și rău. 


4 a) Răul ca principiu material. Acest gând are o afinitate în primul rând cu Gnosticismul. De 
asemenea, are asemănări cu anumite aspecte ale platonismului şi neoplatonismului. Cel mai înalt 
nivel divin şi spiritual este făcut din calități pur pozitive, cum ar fi bunătatea, adevărul, frumuseţea 
şi dreptatea. Materia se opune acestor calități și este asociată cu inerție şi iluzii rele. Scânteile de la 
divin sunt închise în materie şi atunci când omul este eliberat din materie, aceste scântei ale luminii 
divine sunt libere, şi binele învinge răul. Această viziune asupra răului este frecvent asociată cu 
idealurile ascetice şi cu o viziune negativă asupra corpului fizic. În cadrul maniheismului iranian, se 
credea că puterile întunericului au creat omul ca să surprindă lumina în materie. Din perspectiva 
neo-platonică, răul ca materie este un rău negativ care este relativ la calităţile obiective, pozitive ale 
Lumii Ideilor lui Platon. 


4 b) Răul ca principiu spiritual. In acest punct de vedere răul este ceva deasupra şi în afara 
materiei. Lumea materială conţine calități atât din domeniile răului, cât şi din domeniile bunului. 
Răul ca principiu spiritual poate exista în interiorul lui Dumnezeu sau ca o forță rea. 
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5 a) Răul personal presupune entități sau puteri care doresc să comită fapte rele. Aceasta nu 
sugerează nici un principiu abstract sau o lege impersonală a naturii, ci mai degrabă puteri cu 
personalităţi individuale. În unele cazuri, aceste forțe se crede că se află în război cu puteri 
corespunzătoare din partea binelui şi, uneori, răul acționează ca un ajutor pentru cea mai înaltă 
putere a binelui. Credinţa într-un rău personal este frecventă în unele religii și magii primitive. 
Magia cabalistică descrie diferiți demoni care personifică răul, dar care poate fi contactat și pentru 
scopuri magice. 


5 b) Răul impersonal este mai degrabă un principiu de bază abstractizat care provoacă răul. Unul 
se referă, în general, la descrieri ale răului impersonal în filosofie sau misticism. Răul poate fi 
cauzat de acțiunile omului în anumite situaţii sau de forțele cosmice greșite. Nu există voinţă liberă 
în spatele răului, ci el acţionează ca o lege impersonală a naturii sau ca o catastrofă. 

În plus faţă de aceste cinci cupluri opuse, se poate lua în considerare și un rău complementar 
care implică răul care este privit ca un principiu distructiv necesar, la fel de important ca și puterea 
care dă viaţă. Conform acestei concepţii, binele şi răul trebuie să fie în echilibru. 


În conformitate cu ipoteza noastră, menţionăm că ADN-ul este personificat de un Demiurg 
sau de o zeiţă Mamă şi ARN-ul de un Dumnezeu. Clonarea numeroasă a virusului va duce la 
apariţia a o sumedenie de zei cu rol de Dumnezeu, cu atribute luate unul de la altul, chiar şi o 
inversare a funcției acestora. Mai menționăm că odată cu preluarea conducerii metabolismului 
celulei de către virus, urmele Demiurgului încep să fie şterse. Că civilizațiile în decădere, sporirea 
numărului practicanților căilor spirituale, indică apropierea finalizării unei clone. Peste aceste 
evenimente se suprapune creşterea desfrâului și a numărului practicanților Magiei negre, semn că se 
începe o nouă clonare. 


RĂUL ÎN ISTORIA OMENIRII 


Din cartea lui Gerald Mesadie, ”/storia generală a Diavolului” şi cartea lui loan Petru 
Culianu , "Gnozele dualiste ale Occidentului”, aflăm următoarele: 


1. RĂUL ÎN OCEANIA 

În polinezia exista zeul Makemake, ”atua” prin excelenţă şi Creator al Universului. Akuaku 
şi Tatan derivă din numele Satana. Spiritele Răului coabitează cu cele ale Binelui, primele numite 
Mulukwausi locuiesc pe o insulă (loc de asamblare) situată într-o zonă opusă celei în care se află 
sufletele morților (nucleu). Conform etnologului Vittorio Maconi indigenii Oceaniei consideră că 
Începutul Lumii a fost provocat de un cuplu de eroi, masculin şi femenin, uneori antitetici (doi acizi 
ribonucleici virali şi un ADN cu două catene. De exemplu: Siwa şi Mafit, Boli şi Geru, Kilibob şi 
Manup). Bronislaw Malinowski precizează că de fapt lumea a fost creată de o întreagă legiune de 
ființe supranaturale antagoniste (ARN-ul de transport celular sau viral). Totul se realizează prin 
implicarea celor doi zei antagoniști prezentați mai înainte, ei deţinând formulele elementelor 
necesare vieții. 

În Australia există zeul Minungara (virusul) care locuieşte în Cer şi vine pe Pământ numai 
când este bolnav şi zeul Mumpani (ADN-ul) ce locuieşte în păduri, este totdeauna binevoitor pentru 
că pregătește medici pentru vindecarea bolilor. 

După Geza Roheim, demonul şi vindecătorul sunt "indivizi alcătuiți din aceeaşi stofă” 
(ARN), iar ceea ce este şi mai interesant este faptul că zeul bun al unui trib poate fi zeul rău pentru 
alt trib (după cum membrii tribului au fost virusaţi sau nu). La tribul pindupi există demonul 
Mangukurata care se hrăneşte cu demoni (ARN celular), descris ca fiind "lung şi subțire ca o 
prăjină şi fără anus”. 
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În Papua-Noua Guinee, homosexualitatea este aprobată, este chiar obligatorie pentru bărbaţi, 
legătura trebuie să fie cu adolescenţi, considerându-se că prin ”contagiune” se transferă acestora 
virtuți de războinici. Noţiunea de adulter nu există, călătorului oferindu-i-se favorurile diferitelor 
femei, indiferent dacă erau măritate sau nu (am mai pomenit de problematica ”străinului” şi 
consecinţele favorabile fertilităţii declanşate de acesta). 

La etnia yami de pe insula Irala există mitul Potopului provocat de o femeie gravidă (celula 
în timpul diviziunii). Zeii sunt numiţi ”străbuni cerești” (akei do to) sau "oameni de sus” (tawo do 
to). Spiritul principal al omului (Anito), decedat de bătrâneţe, merge într-o insulă mitică numită 
Insula Albă (loc asamblare virus). 

Etnia naga din Assam susține că omenirea provine dintr-o piatră (virus) sau dintr-o pasăre 
gigantică (virus). Unele triburi vorbesc despre o zeiţă îndepărtată, Kepenopfu (ADN-ul celular), 
care nu intervine în viața oamenilor şi despre zeul masculin Gawang (ARN-ul viral) care intervine 
enorm de mult în activitățile oamenilor. 


2. RĂUL ÎN INDIA 

Dravidienii, fondatori ai civilizaţiei Harappa, aveau o regalitate elementară, practicau cultul 
Marii Zeiţe şi erau ponegriți și dispreţuiţi de arienii veniţi peste ei din Iran. Ultimii au domnit 1000 
de ani şi ne-au lăsat cărțile lor sacre, Vedele, exprimate în scris în sec. III î. H. Arya, casta 
aristrocratică şi războinică, a detronat pe Marea Zeiță înlocuind-o cu un zeu masculin. Zeii daeva 
reprezentați de Varuna (proteaza), Mithra (transcriptaza inversă), Indra (integraza = "distrugătorul 
de fortificaţii”/purandara) şi gemenii Nasatya (cei doi acizi ribonucleici virali) vor lupta şi vor 
învinge pe zeii asura conduşi de Virtra (ADN-ul celular). Pentru a rezista, invadatorii (elementele 
virale) trebuie să respecte cu stricteţe ritualurile, grhya personală şi srauta comunitară, religia 
constituind instrumentul politic al coeziunii. 

Echilibrul lumii se menţine prin sacrificii, ofrande şi consumul de soma, băutură preparată 
se pare din bureții-pestriți (amanita faloidă) cu efect halucinogen, pentru că omul trebuie, la date 
fixe, să se supună ritualului beţiei, ceea ce-i permite să participe la modul de a fi al zeilor (să ne 
amintim că acțiunile profeților erau dirijate prin viziuni obținute prin consumul de halucinogene 
sau exerciţii ascetice). 

Virusarea evoluase atât de mult încât nu se mai ştia dacă zeul Prajapati', numit şi 
Hiranyagarbha (embrionul de aur) şi uneori Brihaspati, zeu al lucrurilor, fenomenelor şi ființelor, 
era superior sau egal zeului Surya (ARN viral), zeu al Soarelui, sau zeului Agni, zeu al focului. 


Dacă ținem cont de reprezentarea într-un picior a lui Prajapati, rezultă că este de fapt un alt 
ARN viral, mai vechi decât Surya şi Agni, echivalent al zeului grec Protogonos din care va descinde 
Dionysos. Prin clonare va da naştere zeilor Brahma, Vishnu, Shiva, Agni, Indra, Vishvakarma, 
Bharata, Kapila și mulți alții. 

În Rigveda, Prajapati apare ca un epitet pentru Savitr, Soma, Agni şi Indra, toți lăudaţi ca 


l Prajapati, "stăpânul şi protectorul creaturilor”, este o zeitate vedică a hinduismului, Brahma (ARN-ul) 
existând înaintea lui. 
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fiind egali, şi stăpâni de creaturi. În imnul 10.121 din Rigveda, este descris Hiranyagarbha 
(embrionul de aur) care s-a născut din apele care conţin tot ceea ce a produs Prajapati. Apoi a creat 
manah (minte), kama (dorinţă) şi tapas (căldură). Una dintre trăsăturile izbitoare despre miturile 
hinduse dedicate lui Prajapati, afirmă Jan Gonda, este ideea că lucrarea creației este un proces 
treptat, finalizat în etape de încercare şi îmbunătăţire. 

În Shatapatha Brahmana, încorporat în interiorul Yajurvedei, se spune că Prajapati a emanat 
din Purusha (spiritul cosmic), creează lumea cu "zeiţa limbii” (limbaj de programare), dar şi că se 
naşte dintr-un ou de aur (virus) în Marea primară (citoplasma), după ce oul a fost incubat timp de un 
an. Sunetele lui au devenit cerul, pământul şi anotimpurile. Când a inhalat, el a creat devas (zei), foc 
şi lumină. Când a expirat, a creat asura (ADN-ul) şi întunericul (celula). Apoi, împreună cu "zeița 
limbajului” (instrucţiuni de clonare cuprinse în ARN-ul viral), el a creat toate ființele şi timpul. 

În capitolul 10 al lui Shatapatha Brahmana, precum şi în capitolul 13 al lui Pancavimsa 
Brahmana, este prezentată o altă teorie în care Prajapati este o mamă ce devine auto-însărcinată cu 
toate creaturile vii generate de sine (elemente virale), însă nefastul Mrtyu (celula = Demiurgul) 
înghite aceste fiinţe în pântecele lui, dar pentru că aceste fiinţe fac parte din veşnicul Prajapati, 
acestea doresc să trăiască mult, ca el. 

Aitareya Brahmana oferă un alt mit, în care Prajapati creând zeii, s-a transformat într-un 
cerb (prin integrare în ADN) şi s-a apropiat de fiica sa (ARN-ul viral femenin) sub forma unui băiat 
(ARN-ul viral masculin), pentru a produce alte ființe pământeşti (alte elemente virale). Zeii 
(sistemul imunitar al celulei) au fost îngroziți de incest și şi-au unit forțele pentru a produce pe 
Rudra distrugătorul, pentru a-l pedepsi pe Prajapati pentru "că a făcut ceea ce nu trebuie făcut". 
Prajapati a fost ucis (decapsidat) de Rudra. 

În Kausitaki Brahmana Prajapati a creat din propriul său foc interior, soarele, luna, vântul şi 
femeile. Acestea şi-au eliberat seminţele, care au devenit existente (Bhava). 

În secţiunea 2.266 a lui Jaiminiya Brahmana, Prajapati este prezentat ca profesor spiritual. 
Discipolul său Varuna locuieşte împreună cu el timp de 100 de ani, studiind arta și îndatoririle de a 
fi "rege al zeilor", asemănător tatălui. 

Taittiriva Upanishad afirmă că Prajapati a spus aşa: 

”Sinele (atman), care este liber de rele, fără bătrâneţe şi moarte, fără osteneli, fără foame şi 
sete, ale cărui dorințe și intenţii sunt reale - este eul pe care ar trebui să-l descoperiţi, acesta este 
sinele pe care ar trebui să-l căutaţi, să îl percepeţi. Când cineva descoperă acest sine şi-l percepe, 
el obține toate lumile şi toate dorinţele sale sunt împlinite”. 

Mai menţionăm precizarea făcută la începutul Nasadiyei că: "zeii și-au făcut apariția după 
crearea acestui univers”, ceea ce pare raţional de vreme ce noi vorbim deja de ARN, ADN, 
procariote şi viruși. 

Invadatorii (elementele virale) descriși sub forma: "unor bande de războinici conduse de 
prinți numiţi raja, seducători veseli, războinici pricepuţi, agricultori și crescători de animale, 
cântăreți din fluier, lăută şi harfă, dansatori şi consumatori de alcool, iubitori de femei, mergând 
din bătălie în bătălie şi organizând din când ân când petreceri stropite din plin cu alcool” 
(momente de răspândire a seminţei virale) sunt identici în obiceiuri cu celții, cu aztecii și alte 
popoare transmițţătoare de virus. 

Când virusul învinge, panteonul vedic dispare, Upanişadele marcând această victorie, Fiinţa 
(virusul) nu poate fi Omul existând concret în Lume (celulă), Brahman (virusul) este singura şi 
totala realitate. 

Upanişadele vor duce la trei sisteme de gândire: lokayata, jainismul şi budismul. Lokayata, 
promovat de ADN-ul celular, susține că percepția bazată pe simţuri este tot ce se poate afla despre 
real, inteligenţa este imperfectă, analogiile şi relațiile universale sunt aleatorii, conștiința este o 
funcție a materiei, nu există viață viitoare, sufletul moare odată cu corpul, lumea s-a creat pe ea 
însăşi, iar divinitatea este un mit. 
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Jainismuľ creat de Vardhamanna (personificare a ARN-ului viral) atacă lokayata prin 
celebra fabulă a celor şase orbi care primind câte o bucată din corpul unui elefant încearcă să 
descrie animalul din care provine. Ca urmare, lumea reală nu poate fi înțeleasă cu ajutorul 
simţurilor şi că există materie primară şi materie subtilă. Materia subtilă produce karma (sarcini în 
cadrul metabolismului celular) şi că prin intermediul unei vieţi austere se distruge karma, se 
împiedică transmigrarea sufletului, obținându-se "un statut divin” (virus asamblat). 

Budismul, derivat din învăţăturile lui Gautama Budha, ridică pe un alt nivel învăţăturile 
jJainiste şi scoate în evidență existența adversarului lui Dumnezeu, acel "Mara cel Rău”, numit și 
Papimant, adică Răuvoitorul care, atunci când după șase luni de post trupul lui Gautama devine un 
schelet și stătea sub un smochin așteptând să se producă iluminarea şi să se nască un ”budha”, se 
apropie de el şi îi atrage atenţia că: ”tu ești legat prin legături terestre şi cerești, tu ești legat prin 
legături de tot felul. O, ascetule, nu vei putea să te eliberezi” (de aici va împrumuta creştinismul 
ispitirea lui Isus de către Satana). Mara (celula) nu-l îndeamnă pe Budha la crimă, desfrâu sau furt 
ci îl îndeamnă pur şi simplu să trăiască şi prin asta să accepte că tot ce trăieşte trebuie să moară 
pentru că orice viaţă conține, din momentul apariției sale, germenele morții. 

Budha, în apărarea sa se va sprijini pe cele zece mari virtuți, spunând lui Mara că: ” Desfrâul 
este prima ta armată, cea de-a doua este aversiunea faţă de o viaţă superioară, cea de-a treia — 
setea şi foamea, cea de-a patra — dorinţa, cea de-a cincea — lâncezeala și lenea, cea de-a şasea — 
lașitatea, cea de-a şaptea — îndoiala, cea de-a opta — ipocrizia și încăpățânarea, cea de-a noua — 
este constituită de pricopseală, proslăvire, onoruri şi falsa glorie, iar cea de-a zecea este lauda de 
sine şi disprețul față de ceilalți”. 

După înfruntarea cu Mara, Budha va avea o confruntare și cu ferocele NAGA (ADN-ul 
celular) din Uruvilva (nucleu), prin instalarea sa (inserare) în locuinţa acestuia, stând cu piciorele 
încrucişate şi trupul drept. Datorită puterilor sale supranaturale, Budha îl supune pe Naga și-l 
încolăceşte într-un vas (capsida), victorie asemănătoare cu a Sf. Gheorghe. Budha ca și creştinii de 
altfel susțin că nerăbdarea de a transcede condițiile terestre sunt deplasate. Este suficient să urmezi 
perceptele budiste sau creştine pentru a obţine ”eliberarea”, respectiv "mântuirea”. 

Din fuziunea vedismului Upanişadelor, a tradiţiilor Harappa a rezultat hinduismul cu 
numeroasele lui curente: brahmanism, vişnuism, şivaism, tantrism, saktism, misticism, etc., marcat 
de învăţăturile celor trei maeștri: Shankara, Ramanuja și Radhva. 

În cadrul brahmanismului teologia a susţinut întâi existenţa unui zeu unic, Puruşa. Din el a 
luat naştere zeița Viraj (celula) din care s-a născut încă odată Puruşa (virusul). Virusul Puruşa s-a 
contopit (s-a clonat) în Narayana, Fiu al Omului (omul contribuie la clonarea lui Narayana), apoi în 
Prajapati, Dumnezeu al ființelor (oameni virusați) şi aşa mai departe. Clonarea explică cum poate 
Puruşa să fie în același timp Dumnezeu şi fiul său uman întrupat (ca şi Isus). Doar îndeplinirea 
scrupuloasă a riturilor (cu rol de aducere aminte) asigură reîncarnarea fără pierderea elementului 
viral pe care omul are datoria să-l crească. 

Vişnuismul aduce completări, susţinând că Isana sau Brahman s-a transformat într-o trinitate 
constituită din Brahma (virus ca totalitate), Vişnu (ARN viral femenin) şi Şiva (ARN viral 
masculin). Ramanuja va susține că există un dualism Dumnezeu (virus) şi Materie (celulă). Ca 
urmare, individul se poate desăvârşi prin cunoaștere obținută prin asceză. De aceea Vișnu se va 
deghiza în femeie în raporturile sale cu muritorii. 

În șivaism, zeul Şiva este un zeu al turmelor (de oameni virusaţi) sau Prasupati, răufăcător şi 
soț model, dedat unei sexualităţi neînfrânte (după inserare în ADN), urmată de abstinenţă prelungită 
(perioadă când este în afara celulei), constant bipolar (doi acizi ribonucleici virali de gen masculin, 
putând fi după caz şi femenin). Mitul lui Şiva reiterează încă odată drumul parcurs de un virus în 
timpul clonării. Dispreţuit de socrul său Dakșa (celula), motiv pentru care soția lui, Sati (ARN-ul 
viral femenin) se sinucide (se divizează în segmente clonabile), Şiva se retrage (inserează) pe un 


2 Conform lui Nalini Balbir, jainiştii s-au scindat în două grupări şi anume digambara ai cărei călugări sunt 
îmbrăcaţi în alb şi svetambara, ai cărei călugări sunt goi. Ultima grupă s-a scindat în idolatri şi ne-idolatri. 


17 


munte (nucleu) pentru a medita. Trezit de Kama (enzima care desface catenele ADN-ului pentru 
replicare) după şaizeci de milioana de ani şi văzând-o pe Sati reîncarnată prin asceza dusă de ea, 
concep un copil, Kumara (un nou virus), care se va elibera, împreună cu elementele virale 
încorporate, de demonul Taraka (ADN-ul celular). 

Curentul Samkhia, va transforma pe Şiva în zeul Trimurti’, iar învățătorul Ramakrishna va 
vedea în el zeița căpcăun, Kali (ARN-ul viral femenin). 


Zeiii care stau într-un picior reprezintă ARN-ul viral care are o singură catenă 


Saktismul, deseori combinat cu tantrismul este cultul zeiţei Sakti, soție a lui Brahman, ea 
exprimând energia acestuia. Constatăm acum că fiecare element al virusului se constituie într-un 
zeu specific. În acest caz Sakti este capsida care se uneşte intim cu genomul viral, adică cu 
Brahman. Ca urmare, va glorifica şi ritualiza sexualitatea şi voluptatea, privindu-le ca nişte 
ceremonii de unire a sufletului şi trupului, a umanului şi a divinului. 

În general, teogoniile Orientului şi ale Extremului Orient spun: "înaintea începutului, 
înaintea chiar a Unităţii primordiale, era Zero-uľ™*. În acest zero numit Absolut (Brahman), se află 
un "punct luminos” care este Unitatea”, o imagine a infinitei Posibilităţi universale, ARN-ul viral 
care este o piatră, adică NeFiinţă, de unde va porni Denarul, adică manifestatul, Fiinţa, adică ADN- 
ul. 

Deci Dualitatea se naște prin distincția între două principii complementare şi nu contrare: 
activ şi pasiv, pozitiv şi negativ, masculin şi feminin, Bine şi Rău, adică prin cele două catene ale 
ADN-ului, care de fapt este format din ARN-ul-Unitate, reflectat în oglindă (ADN=ARN 
masculin+ARN feminin). De aceea în Cartea I, Brahmana IV, se spune: 

"EI nici nu s-a bucurat. Singuraticul nu se bucură. A dorit un al doilea. El era cât o femeie 
şi un bărbat strâns îmbrățişați. Drept care s-au ivit soțul şi soția. S-a împreunat cu ea, drept care 
s-au născut oamenii”. 

Astfel, împreună cu Unitatea care le conţine, celelalte două elemente complementare 
constituie Ternarul: 

ARN viral + (ADN format din ARN masculin şi ARN feminin) = 3 

Pentru că originea Răului, complementar al Binelui, a fost şi este o problemă pentru 
majoritatea filozofilor şi mai ales a teologilor o să zăbovim puţin, cu ajutorul lui Rene Guenon, 
asupra subiectului. 

Dacă se consideră Creaţia ca operă directă a lui Dumnezeu, suntem obligați să-l facem 


3 Trimurti este trinitatea hindusă în care funcţiile cosmice ale creaţiei, menţinerii şi distrugerii sunt 
personificate prin intermediul a trei divinități, Brahma creatorul, Vishnu păstrătorul, şi Shiva cel care distruge şi 
transformă”. Trimurti este adesea reprezentată prin trei capete ce au acelaşi gât sau prin trei feţe ale aceluiaşi cap, 
fiecare privind într-o direcţie diferită. 

4 Rene Guenon, "Demiurgul şi alte studii tradiționale”. 

5 În cele mai vechi texte ale omenirii, în Cartea I, Brahmana IV, 10, se spune: "Într-adevăr, la început Acesta 
era Brahman. El şi-a dat seama de sine (âtman) însuşi: Eu sunt Brahman. De aceea, a devenit acesta Tot. Oricare 
dintre zei se deştepta întru cunoaşterea acestuia, devenea el însuşi acesta. 
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responsabil şi de apariția Binelui şi a Răului. Dar Nefiinţa (ARN-ul viral) este o piatră cu 
posibilitatea de a fi. Ea se va manifesta în celulă care este Fiinţa şi pentru asta Spiritul monocatenar 
trebuie să intre în materie care este duală. Intrarea în celulă a Spiritului va duce la calificarea lui ca 
Rău. După ce va prelua conducerea în celulă va duce la considerarea lui ca Bun şi a ADN-ului ca 
Rău. De aceea Zeus care era un şarpe (ADN-viral) devine un omorâtor de șerpi (ARN celulari). 

Deci, ca şi Rene Guenon, trebuie să conchidem că de fapt Răul nu este Rău ci un fel de 
imperfecţiune, o relativitate, produsă de fragmentarea ARN-ului viral după intrarea în celulă, 
fragmentare necesară clonării. Domeniul unde se produce fragmentarea este domeniul Demiurgului 
(celula), Demiurgul fiind ADN-ul. Simbolul Căderii originare este legat de distincția dintre Bine și 
Rău, de căderea” virusului în celulă (a lui Lucifer şi a smaraldului de pe fruntea sa), de 
segmentarea lui Adam Kadmon (ARN viral) în Adami Protoplastici ce se vor clona cu ajutorul 
ADN-ului celular. 

Aceşti "talanţi” intraţi cu forța în ADN-ul uman, dorind o existenţă individuală, vor împinge 
omul să facă distincţie între Bine şi Rău. În această poziţie, fragmentele virale sunt supuse 
existenţei (metabolismului celulei), îmbrăcate fiind, conform expresiei biblice, cu o "îmbrăcăminte 
de piele” şi conform ştiinţei adăugându-și o catenă falsă pentru a putea intra în nucleu şi apoi a se 
insera în ADN. 

După clonare, va dori să renunțe la deghizare, să iasă din "domeniul” în care singur s-a 
închis, considerându-l acum Satan sau Adversarul şi care nu este Rău în sine ci doar contrar celui 
pătruns cu forța pentru a se reînoi în singurul loc unde acest lucru este posibil (reticulul 
endoplasmatic şi mitocondria au capacitatea de a purifica elementele chimice, de a forma nucleotide 
noi păstrându-le natura). 

Conform Evangheliei lui loan, Demiurgul este ”Stăpânitorul acestei Lumi”, care acum după 
ce virusul şi-a văzut sacii în căruță, o consideră o Lume inferioară. Cei doi, Unitatea (șchiopul, 
ARN-ul viral) şi Dualitatea (simetricul, ADN-ul), sunt reprezentați în Zohar prin figurile a doi 
bătrâni sau prin cele două triunghiuri opuse ale Pecetei lui Solomon. 


Toate elementele Creației sunt cuprinse în Demiurg şi ca atare acesta trebuie considerat ca 
"formator”, devenind identic cu Adam Protoplast, el creând Materia din "haosul primordial”, adică 
citoplasma. Prin cunoașterea Adevărului, a faptului că omul nu aparține acestei lumi, a 
Demiurgului, acesta se va dezrobi din legăturile Materiei şi ale existenţei individuale (care de fapt 
asigură metabolismul celular), nemaifiind supus dominației ”Stăpânitorului acestei Lumi”, va 
deveni un Jivan-Mukta (eliberat în viaţă, un virus), apt de a călători printre stele (celule). 

ÎI putem acum cita și noi pe Sankarācārya: 

„Yoginul, după ce a traversat marea pasiunilor, e unit cu Liniştea şi se bucură întru Spirit. 

Renunţând la plăcerile ce dau naştere obiectelor exterioare perisabile şi bucurându-se de 

desfătări spirituale, el e calm şi senin (ca o făclie sub un clopot de sticlă) şi se bucură în 

propria sa esenţă. În timpul şederii sale în trup, el nu e afectat de proprietăţile acestuia, la 
fel cum firmamentul nu e afectat de ceea ce pluteşte în sânul său; cunoscând toate lucrurile, 
el rămâne neafectat de contingenţe ”. 

Eliberarea din existența terestră, din Lumea hilică a Demiurgului se poate face prin Gnoză, 
adică prin Cunoaşterea integrală. Identificarea cu Spiritul universal, cu virusul, o poate face cel ce 
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posedă integral tripla Cunoaştere, prin care se eliberează pentru totdeauna de nașterile muritoare, 
mergând spre asamblarea virusului, spre Starea Pneumaticilor. 

Înainte de a atinge această stare, ființa trece printr-un stadiu intermediar, în care Spiritul 
(ARN-ul viral) își dă seama că împarte "trupul” cu un alt locatar și anume Sufletul (ADN-ul 
celular). Cel care ia la cunoştinţă acest lucru, este "de două ori născut”, adică Dwidja. 

Transformarea în virus, adică în piatră, justifică afirmația pe care o fac hinduşii că Brahma 
superior stă în contemplație, în somn, este imuabil şi mai justifică şi prezența Omphalosului în 
templul de la Delhi, considerat "centrul lumii” şi a "pietrei negre” de la Kaabah. 

Yoginul sau Pneumaticul nu se mai percepe pe sine ca o formă grosieră nici ca una subtilă, 
ci mai degrabă ca o ființă fără formă, identificată cu Spiritul universal. Nu trebuie scăpat însă din 
vedere că deasupra lui, conform doctrinei gnostice, se află PLEROMA, zero-ul absolut care 
cuprinde atât virusul cât şi celula. 

Adevăratul sens al cuvântului Nirvana este stingerea suflului sau a agitaţiei și deci 
plenitudinea Fiinţei. Acţiunea este condiţia ființelor individuale, ființe ce aparțin împărăției 
Demiurgului. Atâta timp cât locuieşte într-un corp, are şi el aparențele acţiunii, dar încetează să mai 
fie subiect al suferinţei, deoarece suferinţa nu e decât un rezultat al efortului, aşadar al acţiunii. 

Înnainte de a trece mai departe să mai lămurim diferenţa dintre Atman şi Buddhi. Dacă 
Atman este Esenţa divină (ARN viral), după intrarea în celulă devine Buddhi (Sine), adică 
transformat prin integraza inversă într-un ADN fals. El va fi identificat în om prin intelect şi care cu 
ajutorul gunei sattwa va produce o tendinţă spirituală, orientând ființa spre stările superioare. Acest 
ARN viral (Spirit) nu poate fi considerat niciodată realmente încarnat în ADN-ul fals şi la rigoare, 
omul nu poate vorbi de „spiritul său” aşa cum vorbeşte de „sufletul său” sau „trupul său”, posesivul 
implicând faptul că e vorba de un element ce aparţine în mod propriu „eu-lui”, adică de ordin 
individual. În diviziunea ternară a elementelor fiinţei, individul ca atare este compus din suflet şi 
trup, în timp ce spiritul este transcendent în raport cu el. 

Deci Buddhi este prima manifestare a lui Atman în celulă şi apare ca o rază luminoasă 
emanată direct de Soarele spiritual (virus), şi de aceea un hadith spune: 

"Cine se cunoaşte pe sine însuși, cunoaşte pe Domnul său”. 


3. RĂUL DIN CHINA ȘI JAPONIA 

Prima precizare pe care ținem să o facem este că în aceste zone s-au pus bazele agriculturii 
fără influienţe din afară (să ne amintim că nativii din jungla amazoniană susțin că plantele i-au 
învăţat agricultura prin intermediul şamanilor), iar restul invențiilor, locuitorii acestor teritorii, le- 
au realizat singuri. Acest lucru este în concordanță cu ipoteza noastră că aici este situată 
mitocondria celulară despre care știm că are ADN separat de cel al nucleului celulei și că tot separat 
se produce replicarea acestuia. Aici are loc descompunerea şi recompunerea compușilor chimici ce 
alcătuiesc şi asigură funcționarea uneia din cele două minunate bijuterii ale Universului, celula. 

Acestea fiind spuse vom înţelege, fără a ne mai îngrozi, viziunea din momentul bardo-ului, a 
trecerii de la viață la moarte: 

"Alba Gauri, care cu mâna dreapta agită în aer un cadavru pe post de măciucă, iar în cea 
stângă ţine un craniu umplut cu sânge, galbena Gauri ce lansează o săgeată din arcul ei, Pramoha 
cea roşie ce agită flamura unui monstru marin, neagra Vetali ce ţine în mâna dreaptă un vaja 
(buzdugan), iar în cea stângă un craniu umplut de sânge, Pukkasi cea portocalie, ţinând în mâna 
dreaptă măruntaie şi mâncându-le cu ajutorul celei stângi, Ghasmari cea verde care bea din 
craniul umplut cu sânge din mâna stângă, agitând un vajra cu cea dreaptă, Candali cea galbenă 
care dezmembrează un corp şi îl mănâncă, Smasani de culoare albastru-închis care face acelaşi 
lucru, Sinhamuka de culoarea vinului şi cu coamă de leu, ținând un cadavru în dinţi şi scuturându- 
şi coama, Wyagrimukha cea roşie, cu capul de tigru, ce-şi arată dinţii rânjind, Sirgalamukha cea 
neagră, cu capul de vulpe, ce ţine un brici în mâna dreaptă şi mănâncă măruntaiele pe care le ţine 
în cea stângă... ”. 
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Prin infiltrarea virusului şi în această zonă, vom descoperi că panteonul chinez este guvernat 
de zeul Ti sau Chang Ti (Domnul sau Domnul de Sus = virusul), rege al fecundității şi al ploii. 
Sacrificiile umane sunt rituale, iar nemurirea nu era acordată decât stăpânilor. Stăpânii posedau 
două suflete, unul animal (reprezentat de ADN) şi unul spiritual (reprezentat de ARN-ul viral). 

Povestea regelui Cheu-Sin, ultimul din dinastia Chang, este descrierea etapelor unei clonări 
virale: 

"”Depravatul (ARN-ul viral) a urcat pe terasa Cerbului (ADNul celular) s-a împodobit cu 
perlele şi podoabele de jad (baze purinice și piramidinice) şi s-a aruncat pe un rug (mitocondria). 
Wu-wang a decapitat cadavrul regelui (a separat elementele virale de cele celulare) cu Marea 
secure galbenă și a fondat dinastia Chu care va crea elementele necesare asamblării unui virus”. 

Așa se justifică faptul că toți regii Chinei, ca şi faraonii, sunt "trimiși ai Cerului”, iar legea 
pe care o aplică este "dictată de către Cer”. Ei au avut de luptat cu ”şerpii şi dragonii” din mlaștini, 
pentru a face ”orânduială în lume”, aşa cum a făcut Yu (ARN-ul viral), fiul lui Yao (virusul). 

Ideologia indigenă a Chinei este faoismul. Dacă manifestările religioase autohtone, numite 
yin-ssu, constau în adunări de ţărani hipnotizaţi de fumuri parfumate sau intoxicați de băuturi 
alcoolizate, conduse de bizare dansuri în cerc ale șamanilor drogați, ajungând la extazuri obscene și 
gesticulații frenetice, taoismul va introduce un sistem de echilibrare a celor două forţe antagoniste 
care lucrează în lume: yin, forţa femenină (celula) şi yang, forţa masculină (virusul). 

Tao sau ”calea” predică nonintervenția, wu wei, şi recomandă extazul mistic ce poate uni 
conștiința profundă (Sinele) cu unitatea supremă a lumii. 

O altă şcoală de gândire, apărută în China, a fost confucianismul, care prin Mencius (Meng- 
tzu) a promovat existenţa unui element universal, ch'i (ARN viral) pe care omul o poate dezvolta, 
astfel încât cel ce se umple de ch'i natura lui celestă se contopeşte cu cea terestră. După 
confucianişti acest proces este mecanic. 

Pătrunderea budismului şi deci a virusului este reflectată în cultul lui Guan Yin care 
înseamnă "cel care priveşte în jos pe sunet" (aude chemarea ARN-ului viral din oameni) şi care 
poate fi şi femeie și bărbat (androgin). 


Urmele Demiurgului reflectate în manifestările yin-ssu au fost şterse complet. 

În Japonia, șintoismul este religia naţională şi înseamnă "calea zeilor”. Religia șintoistă 
implică ritualuri agricole şi ceremonii șamanice. Conform uneia din numeroasele versiuni 
cosmogonice şintoiste, cele două spirite sau kami primordiale, Izanagi şi Izanami, au dat naștere la 
doi stăpâni ai Universului, de tendinţe opuse, Amaterasu sau zeița Soarelui și fratelui ei Susano-wo, 
unul de tendinţă celestă şi celălalt de tendinţă terestră. Se spune că cei doi au avut și un copil, Tsuki- 
yomi, zeu al Lunii. Referitor la cum s-au născut aceşti zei există două variante: 

e conform cronicii Kojiki (712), Amaterasu s-a născută din ochiul stâng al zeului Izanagi în timp ce 
acesta se purifica ritual într-un râu după ce vizitase iadul (nucleul), unde se dusese să îşi caute 
nevasta decedată. 

e conform cronicii Nihon shoki (720), Amaterasu s-a născut ca urmare a relaţiilor sexuale dintre zeul 
Izanagi (virus) şi zeiţa Izanami (celula). 
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Amaterasu a devenit stăpâna Paradisului (Takamagahara = virusul nou asamblat). În trecut 
se considera că Familia Imperială a Japoniei şi împăratul erau descendenți pe linie dreaptă ai zeiţei. 

În Kojiki se spune că Amaterasu (virusul) este născută din ochiul lui Izanagi, care de 
asemenea l-a adus pe lume şi pe Susano-wo (celula), zeul furtunii. Amaterasu este zeitatea din care 
emană întreaga lumină şi este asociată cu soarele datorită cordialității şi compasiunii sale față de 
oamenii care o venerau (virusați). Zeița se află în opoziție cu fratele ei, Susano-wo, personificare a 
brutalității şi a violenței. Un mit japonez descrie cum, odată, Amaterasu, supărată de 
comportamentul fratelui ei, s-a refugiat într-o peşteră, Amano-Iwato (Peştera Soarelui = virus). Ea a 
ascuns toată lumina care emana din trupul ei, învăluind lumea în întuneric. 

Conform mitului, Susano-wo urma să fie trimis în lumea morților alături de Izanami, de 
către tatăl său, Izanagi. Însă Susano-wo era înspăimântat de ce va vedea acolo şi totodată invidios că 
Amaterasu avea parte de toate minunăţiile raiului. De aceea, zeul a plecat spre Takamagahara, sub 
pretextul că vrea să-şi ia rămas bun. Văzându-l că vine, zeița soarelui, cunoscându-l foarte bine, a 
pus în preajmă o tolbă cu săgeți şi a luat un arc pentru a-și asigura protecția. Amaterasu i-a ieșit în 
întâmpinare fratelui ei şi a aflat că el vrea doar să-şi ia rămas bun. Zeița a cerut atunci o dovadă 
pentru bunele lui intenţii. Susano-wo a propus să creeze copii divini (viruşi) care să conducă cu 
înțelepciune lumea. Amaterasu a fost de acord, a luat sabia fratelui ei, a rupt-o în bucăți şi a 
transformat-o în trei zeițe, care erau mai frumoase ca orice alte zeițe din lume, în afară de 
Amaterasu. Susano-wo i-a cerut atunci surorii sale cele cinci bijuterii pe care le avea la gât, și după 
ce le-a spart cu dinţii a suflat o ceaţă luminoasă din care s-au născut cinci divinităţi masculine, mai 
puternice decât oricine, cu excepția zeului furtunii. 

Când Susano-wo (Demiurgul), mulțumit de creația lui, şi-a proclamat omnipotența, 
Amaterasu i-a amintit că cei cinci zei au fost născuți din colierul ei. Nervos că nu este apreciat, 
Susano-wo devine dintr-odată violent şi își pierde controlul. El a dat drumul ploilor şi vântului, pe 
care le avea sub comandă, a distrus lanurile de orez (elemente virale) pe care Amaterasu le îngrijise 
cu atâta grijă. Zeița soarelui se aştepta la așa ceva şi nu a intervenit, gândindu-se că aceasta este 
firea fratelui său. Din păcate, însăși răbdarea zeiţei l-a întărâtat și mai tare pe Susano-wo. Zeul voia 
să o atragă și pe Amaterasu în această luptă, însă ea rămânea distantă, superioară lui. 

Într-o zi, Amaterasu și prietenele ei țeseau în camera sacră a zeiţei haine pentru zei, când a 
venit Susano-wo, hotărât să-i dea un ultim mesaj surorii lui. El a luat unul din caii zeiţei (ARN viral 
de transport), l-a jupuit şi l-a ucis, apoi a făcut o gaură în acoperiş (por nuclear) şi l-a aruncat în 
cercul de femei ţesătoare (asamblatoare de viruși). Pe şaua calului a scris "Lucrurile nu sunt 
întotdeauna atât de negre și albe precum par". Această întâmplare înfricoşătoare a făcut-o pe una 
din cele mai vechi prietene ale lui Amaterasu să moară la picioarele zeiţei. Amaterasu a fost atât de 
speriată încât a fugit din palatul ei. A găsit o peşteră într-un colţ liniştit al raiului (loc de asamblare), 
s-a refugiat în ea şi a acoperit intrarea cu un bolovan. Lumea a fost adâncită în beznă. 
Considerându-se învinsă în lupta spirituală contra fratelui ei, Amaterasu a stat o perioadă destul de 
lungă în peşteră. Între timp recoltele oamenilor s-au veștejit fără lumina soarelui, iar oamenii, lipsiți 
de speranţa de a o mai vedea din nou pe zeiță, au început să moară. 

Văzând această situaţie, ceilalți zei s-au adunat şi au plănuit să o scoată pe zeiță afară. Nici 
unul din ei nu a reuşit să o convingă. Atunci, zeiței bucuriei, Ama-no-Uzume i-a venit o idee. A 
agăţat o oglindă de bronz într-un copac de la intrarea în peşteră. Apoi s-a dezbrăcat de haine şi s-a 
acoperit cu frunze de bambus şi flori. A răsturnat o cadă şi a început să danseze pe ea, lovind-o cu 
picioarele. Zeii au fost impresionați de dansul ei erotic și au început să o aclame. Auzind zgomotul 
de afară, Amterasu a devenit curioasă şi vrut să vadă ce se întâmplă. Zeul forţei s-a ascuns la 
intrarea în peşteră, cu gândul să o tragă afară pe Amaterasu, dacă aceasta apărea. Nu a mai fost însă 
nevoie de el, deoarece zeița, scoțând capul afară din peşteră a fost orbită de reflexia ei luminoasă în 
oglinda de bronz și, pentru moment a uitat de frică şi durere. 

Amaterasu s-a privit pentru prima oară în oglindă. De atunci, ea a hotărât să atârne oglinzi la 
intrarea în templele ei, astfel încât oricine ar fi trecut în dreptul lor, să se uite adânc în ele. 
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Mai târziu Amaterasu îl trimite pe nepotul ei Ninigi-no-Mikoto (genom viral) să aducă pacea 
în Japonia şi îi oferă cele trei obiecte sacre numite "Comorile imperiale ale Japoniei”: sabia 
Kusanagi (proteaza), oglinda Yata no kagami (transcriptaza inversă), şi bijuteria Yasakani no 
magatama (integraza). 

În textul Bingo-fudoki se afirmă că Susano-wo a distrus întreaga rasă omenească, 
necruţându-l decât pe fratele său Somin (ARN viral masculin), acordându-i adăpost pentru o noapte 
femeii (ARN-ului viral femenin) şi fiului acesteia (o nouă clonă de virus). 

Să nu-l uităm pe Oni (o altă reprezentare a ARN-ului viral), un demon sau spirit malefic din 
mitologia japoneză. Este reprezentat deobicei ca o creatură hidoasă, cu gheare, colți imenşi, păr pe 
corp şi coarne pe cap. Chiar dacă au un aspect umanoid, au multe mâini, multe degete sau mulţi 
ochi. Pielea unui oni este de obicei roşie sau albastră şi este acoperită cu păr (ca Isav din Biblie). Ei 
sunt îmbrăcaţi de obicei în robe negre sau blănuri de tigri sau de urşi (ca în Harap Alb), iar ca arme 
au un kanab (bâtă sau ciocan cu spini şi cu mâner lung din fier). Sunt prezentați ca pelerini (şi 
virusul poate fi considerat un pelerin). 


În tradiţia folclorică se spune că onii poartă ghinion şi aduc distrugere şi boală și sunt 
înzestrați cu puteri supranaturale ca de exemplu faptul că pot poseda oamenii. De aceea există multe 
ceremoni șintoiste și budiste împotriva acestor oni, ceremonii ca aruncarea boabelor de soia la 
pragul uşilor (simbolizare a elementelor virale, gest asemănător cu cele de la ceremoniile Țapului 
Ispăşitor). 


4. RĂUL DIN IRAN 

Între mileniile III î.Hr.-I î.Hr., pe teritoriul actualului Iran a existat regatul Elam populat de o 
etnie necunoscută aflată într-un război continuu cu sumerienii, akkadienii, babilonienii şi asirieni. 
Peste el au pătruns invaziile indo-europene, înlocuind cultul taurului şi a zeiței Kiririshna şi a 
companionului acesteia, Inshushinak, cu religia vedistă fondată pe Rig Veda. 

În jurul anului 600, Zoroastru sau Zarathustra” va produce o scindare religioasă. În 
ceremonia funerară practicată de oseți apare pentru prima dată o judecată a sufletului răposatului, 
care dacă este drept va reuși să treacă o punte îngustă, numită "Puntea Solicitantului” sau Chinvat, 
iar dacă nu, puntea se va prăbuşi sub el şi calul său. Pentru secta zurvanită a mezilor, numită astfel 
după Zurvan, zeul timpului, puntea este tăioasă ca tăişul unei săbii. Dacă judecata zeului Rashnu 
este negativă, cel păcătos (fără elemente virale) va merge într-un loc infernal plin de flăcări şi urât 
mirositor, numit hamestagan (mitocondrie), care este un loc provizoriu ce va dispărea la Învierea 
morților pentru Judecata de Apoi. 

În celulă există astfel de punți pe care sunt transportate la destinaţie proteinele fabricate de 
ribozomi, munca de transport fiind echivalentă muncilor lui Sisif. 


6 Vendidad, o carte a Avestei, menţionează că la fel ca în cazul lui Isus, Satana s-a apropiat de Zarathustra 
pentru a-l îndemna să renunţe la credinţa sa, iar în cartea Yasht se spune că a triunfat într-un conflict cu demonii şi i- 
a alungat de pe pământ. 
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Zarathustra va introduce pe scena religioasă a Iranului doi zei rivali (ARN-ul viral şi ADN- 
ul celular), unul fiind Spenta Mainyu sau Ormazd (Spiritul Binefăcător) şi celălalt, frate geamăn cu 
primul, Angra Mainyu sau Ahriman (Spiritul Distrugător), având ca tată pe Ahura Mazda. Primul a 
ales binele şi viaţa, adică nemurirea (specifică virusului) şi celălalt a ales răul şi moartea (specifică 
celulei). Acest eveniment ne duce cu gândul la începerea celei de a treia etape a relației dintre virus 
şi celulă. Liberul arbitru trebuie să se manifeste în alegerea între bine şi rău, aşa cum au făcut cei 
doi fii ai lui Ahura Mazda. Regenerarea lumii care se făcea anual printr-un ritual cosmogonic 
închinat naturii (celulei), trebuie să se facă acum prin voinţa lui Ahura Mazda (virusul) care s-a 
identificat cu Spenta Mainyu (ARN-ul viral). Ca urmare, orice mazdeean trebuie să lupte împotriva 
răului (reprezentat de celulă) şi să nu aibă nici o îngăduință faţă de forţele demonice întruchipate de 
daevas”. 


O figurină din lut din China din secolul al VIII-lea din Tang, 
a unui posibil preot zoroastrian (nelipsitul picior singular, simbol al ARN-ului viral) 


Începând din acest moment se va face o schimbare radicală în modul cum sunt priviţi cei doi 
zei primordiali. În viitoarele religii, Demiurgul, adorat la început ca zeu suprem, devine Satan, iar 
Marele Arhitect al Universului, urât la început ca zmeu sau balaur, devine Dumnezeu, Yahwe, Alah. 

Sufletele, aflate în pericol de a fi atrase în Infern în primele trei zile de după moarte, sunt 
protejate de Sraosa, fostul zeu Aryaman care veghea la libera deplasare atât pe Pământ cât şi în 
Lumea de Dincolo. 

Cărţile Avesta târzii susțin că Ahura Mazda-Dumnezeu este înconjurat de şapte Nemuritori 
binefăcători, numiţi amesha spenta (cei şapte codoni): Sfântul Duh (Focul), Justiţia, Dreapta 
judecată, Devoţiunea, Domeniul dezirabil (Împărăţia care va să vină), Plenitudinea şi Nemurirea. 

Acum Zoroastru condamnă pe Zairi zeul consumului de haoma (băutura nemuririi), cauză a 
exceselor orgiastice, a halucinațiilor violente, a consumului de droguri produse din seminţele de 
cânepă. 

Între Ahriman și Ormuzd va începe un Mare Război, la sfârşitul căruia Cerul va trimite un 


7 În mitologia persană, Daevas este grupul demonilor care cauzează rele și boli și care luptă împotriva 
oricărei forme a religiei. Acești demoni sunt supușii lui Angra Maynu, numit şi Ahriman. Ei sunt în număr de şapte 
şi luptă contra lui Ahura Mazda şi a grupului Amesha Spentas. 
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Mare Rege, pe Mithra reîncarnat (clonat) care va distruge puterile Răului (Azazel, Leviatan, Rahab 
şi Lilith — prima femeie a lui Adam, despre care se spune că era stearpă, adică în virus stătea spate 
în spate cu Adam) prin foc şi sabie. 

Mazdeismul lui Zarathustra a făcut cunoscut explicit cuplul Dumnezeu-Diavol, dualismul 
Bine-Rău care au stat la baza celor trei monoteisme: iudaism, creştinism şi islamism şi a marcat 
bătălia de impunere a ARN-ului viral contra ADN-ului celular efectuată în plan real prin luptele 
duse de Cirus cel Mare, Cambyse, Darius I, Xerxes şi Artaxerxes al II-lea. 

Un rol aparte în aceste bătălii l-au jucat magii, despre care Herodot susține că erau mezi. Ei 
constituiau o castă ereditară de preoți, ghicitori şi profeți, participând la sacrificări de "cai albi”. 
Deţineau cunoştinţe de astrologie şi puteri de şamani, venind în Iran odată cu invazia mezilor la 
mijlocul sec. al IX-lea î.e.n. 


5. RĂUL DIN MESOPOTAMIA 

Mesopotamia de ieri, Irakul de azi, este locul unde s-a născut Epopea lui Ghigameș, cel care 
a respins avansurile zeiţei Iştar, Steaua Dimineţii (virusul). Printre zeii acestui ținut se numără Anu, 
zeul Cerului (virus) şi Nintud, zeița mamă a zeilor (celula) şi totuşi celibatară, Enlil (ARN-ul viral 
masculin) zeu al pământului şi Ninlil (catena feminină a ADN-ului), soţia lui, fecioara celestă 
Innini (ARN-ul viral feminin) şi Ereshkigal (catena feminină a ADN-ului) stăpână asupra 
infernului. 

Nintud mai era numită şi Ninkhursag sau "regină a muntelui” (nucleu), ceea ce însemna 
pentru sumerieni "regină a țării morților”. Ea a creat omul din lut (adică muritor, fără virus) pe 
vremea matriarhatului. 

Zeul Ea, numit în sumeriană Enki, zeu al apelor (al citoplasmei), stăpân al ținutului Ki, adică 
al lumii care se întindea de la suprafața nucleului până la membrană. 

Innini, fecioara celestă avea misiunea de a salva oamenii virusați (intervenea pentru iertarea 
păcatelor lor). 

Dar cel mai mare zeu, apărut la un moment dat în panteonul mesopotamian este Marduk, la 
origine zeul sumerian Amar-Utuk, însemnând "Coapsa zeului Soare” (ARN-ul viral masculin). 
Simbolul lui era planeta Jupiter sau dragonul-şarpe Mususu. 


La nașterea lui Marduk, Tiamat (celula plasmoidă) mamă a Infernului şi creatoare a întregii 
vieți se ridică la luptă împotriva sa. 
Ea a adus la viaţă pe hidra Başma, 
pe dragonul roşu și pe Lahamu, 
leii giganţi, câinii turbaţi şi bărbatul-scorpion, 
răii demoni ai furtunilor, omul-peşte şi pe Kusarikku. 
Marduk este zeu al Soarelui (este virus) o înfruntă pe Tiamat, dragonul femelă care este în 
acelaşi timp divinitate a apei sărate (citoplasma), dar şi soția zeului apei dulci (nucleoplasma) numit 
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Apsu (catena masculină a ADN-ului). 

Bătălia şi rezultatul ei sunt o descriere a creării celulei eucariote. Vezica plasmatică este 
prinsă în plasa (adică în membrana celulară) lui Marduk, furtuna introdusă în gura lui Tiamat este 
circuitul metabolic, despicarea lui Tiamat și crearea spaţiului este citoscheletul celulei 

Nergal, zeu al verii şi al căldurii (virus), coboară la Ereshkigal în infern (celulă), face sex cu 
ea şi apoi o părăseşte. Distrusă de durere, ea trimite un mesager la cer pentru a încerca să-l aducă 
înapoi. 

Zeul pe care voi mi l-aţi trimis și care m-a lăsat însărcinată, 
să vină să se culce din nou cu mine ! 

Ea lansează şi amenințări dacă nu i se îndeplineşte dorința: 

Voi readuce pe pământ morții (oameni nevirusaţi) și aceștia îi vor devora pe cei vii, 
voi face ca pe pământ morţii să fie mai mulţi decât cei vii (decât cei virusaţi)! 

Când Nergal coboară pe scara ce leagă Cerul de Infern (scara este ARN-ul viral) şi o 
brutalizează pe Ereshkigal, aceasta îl roagă să o ia de soţie: 

"Tu poți fi soțul meu, iar eu soţia ta, 

Își voi da stăpânirea marelui pământ | 

Voi pune tablele înţelepciunii în mâinile tale ! 
Tu poți fi stăpân, eu pot fi stăpână P” 

Agricultura ia amploare pentru că a fost subjugat zeul apei dulci, Apsu (celula). Regii 
Mesopotamiei se transformă din zei-regi în zei-soare. Ei se declară singuri preoți ai unui anumit zeu 
sau ai unui anumit templu, scrie Durand. Aceștia nu visează decât la cuceriri de noi teritorii. Astfel, 
Sargon, născut în condiții umile şi încredinţat fluviului (citoplasmei) într-o ladă (capsidă virus) de 
către mama sa (virusul) ca şi Moise, va lua tronul, va cuceri regatul Ur şi va construi capitala 
extraordinară Akkad. La fel va proceda Esarhaddon şi Assurbanipal, noi clone de virus. Când acesta 
din urmă spune: "aduceţi-mi fiii voştri ” lar ei să rămână la curtea mea !”, el se referă la 
fragmentele de virus încarnate în aceștia. Că este vorba de o perioadă lungă de clonare este 
confirmată de multitudinea de potopuri* identificate în această zonă şi aşa cum am arătat în alte 
eseuri, potopul este provocat la decapsidare sau la diviziunea celulară când dispare membrana 
nucleară. 


6. RĂUL DIN NORDUL EUROPEI 

Diodor din Sicilia descrie astfel celții din nordul Europei: "aspectul lor este terifiant, iar 
vocea le e profundă și brutală. Au vocabularul limitat și vorbesc în şarade, mulțumindu-se să facă 
aluzie la lucruri. Filozofii şi teologii lor se numesc druizi”. 

Istoria cea mai completă a creației universului în mitologia nordică este transmisă de 
admirabilul poem "Voluspa" ("Prezicerile vizionarei"), compus spre finalul epocii păgâne. Înainte, 
exista un haos, "o genune uriașă" din care au apărut două lumi: Niflheim (procariota), tărâmul de 
gheaţă şi Muspelheim (virusul), tărâmul de foc, guvernat de gigantul Surtur. În urma întâlnirii celor 
două lumi în prăpastia primordială (Ginnungagap=citoplasma), a rezultat o creatură uriașă cu chip 
de om, numită Ymir (ADN fals). Acesta s-a hrănit cu laptele vacii Audumbla, vacă ce a eliberat şi 
pe primul zeu, Buri sau Bor. Acesta a avut cu Bestla, fiica unui uriaș, trei fii: Vili, Ve şi Odin. Cei 
trei frați îl vor ucide pe Ymir, după ce vor creşte, şi vor crea din trupul lui lumea. Tot ei vor 
desăvârși procesul creaţiei prin înălţarea arborelui cosmic Yggdrasil, cel ce face conexiunea între 
cele 9 lumi ale mitologiei nordice: 

- Asgard, cetatea zeilor Aesir, care au creat lumea 
- Vanaheim, tărâmul zeilor Vanir, zeii naturii şi ai fertilității 


8 La Ur o depunere de argilă la o adâncime de 3,7 până la 2,7 metri, iar la Kish există o depunere similară ce 
provine din anul 2800 î.e.n. La Erech şi Shuruppak depunerea din aceeași perioadă se află la 1,55 şi 0,6 metri, iar la 
Ninive s-au descoperit 13 depuneri situate la adâncimi între 21,1 şi 21,3 metri. 
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- Alfheim sau Ljustalfheim, lumea elfilor 

- Svartalfheim, lumea piticilor 

- Jotunheim, lumea giganţilor 

- Muspelheim, lumea focului etern şi a giganților de foc (mitocondria) 

- Helheim, lumea morţilor condusă de zeiţa Hel, fiica lui Loki 

- Niflheim, lumea de gheaţa. Conform Eddei în proză, Niflheim este locul de odihnă veşnică pentru 
majoritatea morților, deci preia astfel atribuţiile tărâmului Helheim. 

- Midgard, lumea oamenilor 

Fiecare din cele 9 lumi are în componența numelui său terminația "-heim" ("casă", "tărâm", 
"lume") sau "-gard" ("curte", "pământ", "moşie"). Câteva cercetări au dovedit că înainte toate cele 9 
lumi erau numite "heimr", Midgard-ul se numea la început "Mannheim", iar Asgard-ul "Godheim”. 

Cosmologia mitologiei nordice implică de asemenea o puternică trăsătură dualistă: de 
exemplu ziua şi noaptea au propriul lor corespondent mitologic prin zeii Dagr şi Nott şi caii 
acestora Skinfaxi și respectiv Hrimfaxi. Alt exemplu este cel al zeiţei soarelui, Sunna împreună cu 
lupul Skoll care o urmăreşte şi al zeului lunii Mani împreună cu lupul Hati. Niflheim şi 
Muspelheim, două tărâmuri total opuse sunt considerate originea lumii și a vieții. De fapt, în afară 
de Midgard, lumea noastră, celelalte opt tărâmuri formează perechi contrastante. 

Yggdrasil este situat în centrul universului, creştetul lui atinge cerul și rădăcinile lui 
îmbrățişează lumea. El face legătura între cele trei niveluri cosmice: Cerul, Pământul şi Infernul. 
Pământul este înfățișat ca un disc plat situat între crengile copacului. Yggdrasil, acest frasin uriaş, 
este însă de la început ameninţat cu distrugerea, deoarece un vultur (virusul) îi devorează frunzişul, 
trunchiul său începe să putrezească, iar şarpele (sau dragonul) Nidhogg îi roade rădăcinile. În ziua 
de Ragnarok arborele se va prăbuşi, dar va adăposti doi oameni. 

De obicei aceste lumi se împărțeau în 3 trepte principale: 

- Prima treaptă, cea mai înaltă, alcătuită din Alfheim, tărâmul elfilor luminii, Vanaheim, tărâmul 
zeilor Vanir şi Asgard (Godheim), cel al zeilor Aesir. Tot aici se afla şi Valhalla, lăcașul 
războinicilor care au murit eroic pe câmpul de luptă. 

- Cea de-a doua treaptă, cea de mijloc, formată din Jotunheim, tărâmul giganților (tărâm care 
include şi zonele Gastropnir, Utgard şi Thrymheim), Midgard, tărâmul oamenilor şi Nidavellir 
(Svartalfheim), tărâmul piticilor. 

- Cea de-a treia treaptă, cea mai joasă conţine tărâmurile Muspelheim, Niflheim, Helheim, precum 
şi un spaţiu gol, Ginnungagap, între Muspelheim şi Niflheim, din care se spune că a ţâşnit viaţa. 

Cei dintâi oameni au origine vegetală, fiind sculptați din lemnul a doi copaci de către zeii 
Odin, Hoenir/Vili şi Lodur/Ve. Numele primilor oameni au fost Ask ("frasin") şi Embla ("ulm"). 
Odin le-a dat viaţă, Hoenir le-a oferit rațiune, iar Lodur simţuri şi caracter antropomorf. 

După creaţia lumii şi a omului au apărut și alți zei cum ar fi Sunna (Sol), zeița soarelui, fiica 
lui Mundilfari şi soţia lui Glen. În fiecare zi Sunna parcurge un drum pe cer în caleaşca trasă de caii 
Alsvid şi Arvak. Trecerea zeiței era numită de scandinavici prin metafora Alfrodull ("gloria 
elfilor"), care a devenit mai tărziu numele carului solar şi chiar a soarelui. În tot timpul zilei, Sunna 
este urmărită de un lup feroce, Skoll, care vrea să o devoreze și chiar va reuşi acest lucru odată cu 
sfârşitul lumii. Cu toate acestea, zeița va fi înlocuită de fiica ei după Apocalipsă (Ragnarok). 
Nordicii credeau că atunci când avea loc o eclipsă de soare, zeița Sunna era pe cale să fie prinsă de 
Skoll. Zeul Mani, fratele Sunnei, este personificarea lunii şi, la fel ca sora sa, este urmărit de un lup, 
Hati, în timp ce trece peste bolta cerului. O altă divinitate celestă este Svalin care protejează 
pământul de căldura puternică a soarelui. După credința scandinavică, nu soarele emana lumină, ci 
coamele cailor de la caleaşca acestuia, Alsvid şi Arvak. 

Panteonul nordic este alcătuit din trei grupuri de zeități: Aesir, Vanir şi Jotun sau Jotnar 
(giganţii). Odin, Tyr, Thor sunt cei mai importanți reprezentanți ai familiei Aesir, corespund 
binomului de zei suverani, au un caracter marțial, războinic. Njord, Freyr şi Freya, cei mai 
cunoscuţi zei Vanir, se caracterizează prin bogăția lor şi raporturile lor cu fecunditatea, cu pacea, cu 
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plăcerea. Aceste două grupuri de zei se dușmănesc, ei poartă un lung război, dur şi nedecis, care se 
finalizează printr-o reconciliere definitivă şi printr-o victorie a zeilor Aesir. Cele două grupuri fac 
pace, schimbă între ei ostatici, îşi întăresc relaţiile prin unele căsătorii şi domnesc împreună. 
Principalii zei Vanir s-au instalat la zeii Aesir, completând cu fecunditatea şi bogăţia lor atributele 
de suveranitate juridică, magia şi forţa războinică. 

"Cartea invaziilor” spune că primii invadatori ai Irlandei au fost cincizeci şi una de femei şi 
trei bărbaţi, urmaşi de-ai lui Noe, din care au murit cincizeci și trei. Supravieţuitorul Fintan, care 
poseda darul magiei, s-a transformat în somon (aluzie la transcriptaza inversă) pentru a străbate 
apele (citoplasma), după care a devenit vultur şi apoi uliu (a cules elementele virale), care şi-a luat 
zborul. 

Celţii aveau cultul capetelor tăiate. Stâlpul templului de la Roguepertuse avea un craniu 
încastrat în piatră, celții crezând că pun în slujba lor puterile sacre ale capului tăiat. 


Coloanele portalului au cavități în care sunt plasate măşti umane de piatră și cranii umane. 
Traseul care duce la portal este sculptat cu capetele a patru cai. În partea de sus a căptușelii se află o 
statuie de calcar a unei păsări de 60 cm. 


Este întâlnit la celți zeul Cernunnos (încornoratul) exemplu clar al ADN-ului celular înşelat 
de ARN-ul viral. 


Există şi o Mare zeiță numită Danu, celții din Irlanda considerându-se descendenții acesteia. 
Zeul Lug, zeu masculin ce se va impune în panteonul celtic este un zeu al războiului, al magiei, al 
soarelui, al fulgerelor ceea ce ne semnalează deja intervenția virusului. 

Un zeu mai vechi este Crom Cruach despre care se spune că a cerut sânge uman sub formă 
de copii sacrificați pentru a face culturile să crească şi pentru ca vacile să producă lapte. Se 
presupune că Crom Cruach trăieşte în întuneric, în timpul iernii, şi este lăsat liber la 1 august pentru 
a pretinde "primul fruct" al recoltei împreună cu sângele întâiului născut. 
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Se ridica din pământ cu Eithne, feciorul de porumb (ARN-ul de transport), călărind pe 
spatele lui, își luă dările şi se întorcea cu ele în lumea subterană pentru a aştepta încă un an. 

Însă cea mai reprezentativă personificare a ARN-ului viral este zeul Loki. Este un farsor 
viclean, un hoț (fură zeilor merele tinereții) comandantul puterilor ostile celulei: lupul Fenrir, zeița 
Hel a Infernului şi şarpele Midgard. Poate lua orice formă doreşte, este părintele calului cu opt 
picioare Sleipnir. 


Etimologia populară a numelui său este "flăcări sălbatice”. Este adesea reprezentat ca un 
pitic în slujba zeului Odin. Loki va provoca un sfârşit de ciclu, pentru că după ultima bătălie în care 
lupul Fenrir (celula) îl înghite pe zeul Odin (virusul), al cărui fiu, Vidar (clonă a lui Odin), îl va 
omorî pe Fenrir. Thor îl va învinge pe șarpele Midgard, dar va pieri sub suflul otrăvitor al acestuia. 
Freir’ va fi învins de Surtur, zeu al focului, şi va apare "un pământ nou, verde, frumos şi fertil cum 
n-a fost niciodată” (după diviziunea celulară). 

Syrdon, Evnissyen, Loki, Cuchulainn şi Bricriu, toți certăreți, lăudăroşi, cruzi, vicleni, 
inteligenţi sunt serii de viruși produși în nordul Europei. 


7. RĂUL DIN GRECIA 

Grecia are limba de la fenicieni (spune Herodot), religia din Orient, trecutul din civilizația 
egeeană şi măreţia de la macedoneanul Alexandru. Cretanii de acum 4000 de ani sunt de origine 
anatoliană sau nord-africană, practicanți ai cultului Marii zeițe. În jurul anului 1250 î.e.n. civilizaţia 
miceniană va aduce în prim plan pe Zeus, pe Apollo şi Hercule. 

Primul demiurg pe care-l putem identifica în mitologia greacă este Prometeu. Aspectul de 


demiurg este dificil de depistat datorită recomandărilor lui Platon de a îmbunătăți caracterul zeilor 
greci, 

Prometeu este fiul lui Iapet şi al Climenei (sau al Asiei, ambele fete ale lui Ocean) şi al lui 
Atlas şi al lui Epimeteu. Se căsătorește fie cu Celeno, fie cu Climene. Printre copiii lui se numără 
Deucalion, Licos şi Himerea şi, în funcție de sursă, Etneos, Elena, eroul fondator al elenilor, şi 
Tebe, deşi aceştia din urmă mai sunt considerați copiii lui Deucalion. 

În funcţie de sursă, Prometeu a creat omul dintr-o insulă cu foc, dar această legendă nu apare 
în Teogonia. În schimb Prometeu era considerat acolo ca binefăcător al oamenilor. Pentru ei l-a 
înşelat pe Zeus de două ori. 

Oamenii trebuiau să sacrifice un taur al zeilor la Mecone, probabil un nume pentru orașul 


9 Fiu al zeului Njord şi al zeiţei Skadi, frate al zeiţei Freya, Freyr este un zeu paşnic, ce aparține mitologiei 
nordice. El domneşte asupra elementelor, a ploii şi a soarelui, fiind zeul fecundității şi a fertilităţii. Deţine o navă 
magică (Skidhbladnir) care are mereu vânt bun pentru a transporta mărfurile, Freyr fiind şi zeul navigaţiei. Stăpânul 
elfilor, el este cel mai frumos dintre zeii scandinavici. Se spune că într-o zi, Freyr s-a aşezat pe tronul lui Odin de 
unde se vede întreg universul şi a zărit-o pe Gerd, o gigantă, fiica gigantului Gymir, îndrăgostindu-se de ea, atât de 
tare încât nu mai putea să vorbească, să mănânce şi să doarmă. Giganta refuză, la început să devină soţia zeului. În 
final, Gerd se căsătorește cu Freyr, fiind peţită de slujitorul acestuia, Skirnir, care primeşte ca răsplată sabia zeului. 
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antic Sicion din nordul Peloponezului. Prometeu a luat oasele, pielea şi le-a ascuns sub un strat gros 
de grăsime. Apoi a luat carnea și a ascuns-o sub stomacul animalului și a pus pe Zeus să aleagă. 
Acesta văzând grăsimea a ales, fără să-și dea seama pielea şi oasele. Făcând-le oamenilor cele mai 
bune părți la împărțirea unei victime destinate lui Zeus, titanul şi-a atras pentru prima dată asupră-și 
mânia acestuia din urmă. Drept răzbunare, părintele zeilor le-a luat muritorilor focul. 

Din nou, însă, Prometeu a găsit mijlocul de a le veni în ajutor. El a furat focul din ceruri şi 1- 
a dat oameniiilor. Se spune că a furat seminţele din soare şi le-a adus pe pământ ascunse într-o 
tulpină (ARN-viral). Alte surse susțin că a luat focul din forja lui Hefaistos. Pedeapsa lui Zeus fu şi 
mai aspră. ÎL înlănțui pe Prometeu de o stâncă pe muntele Kazbek din Caucaz. Un vultur uriaş, 
pasăre monstruoasă zămislită de Tifon şi de Echidna, devorează ficatul zilnic, care se regenera peste 
noapte. În felul acesta, titanul fusese supus unei cazne zilnice. 

Tot de Prometeu se leagă şi legenda Cutiei Pandorei. Se spune că zeii, geloși pe Zeus care 
crease bărbaţii, au hotarât să creeze o femeie perfectă. Hefaistos, zeul meșteşugăritului, folosind apă 
şi pământ, i-a dat corp şi chip. Ceilalţi zei au înzestrat-o cu multe talente: Afrodita i-a dat 
frumuseţea, Atena înţelepciunea, Apollo talentul muzical, Hermes puterea de convingere. De aici și 
numele său, Pandora însemnând în limba greacă "cu toate darurile”. Imediat după furtul focului de 
către Prometeu, Zeus s-a hotărât să se răzbune. El l-a pus pe Hefaistos să creeze o cutie în care zeii 
au depus toate relele: cruzimea (Ares), aroganţa (Poseidon), suferința/durerea (Hefaistos), vanitatea 
(Hermes), lăcomia şi gelozia Herei, pofta trupească (Afrodita), ura (Artemis), lăcomia (Atena), 
bolile (Apollo), lenea (Dionis), tristeţea (Demetra), teama, înşelăciunea şi subjugarea muritorilor de 
către zei (Zeus) şi, nu în cele din urmă, suferința şi moartea (Hades). Doar Hestia (sau poate mai 
probabil Atena, zeița înţelepciunii) s-a deosebit de ceilalți zei depunând în această cutie Speranța. 
Într-un fals acces de bunătate, Zeus i-a oferit-o lui Prometeu pe Pandora drept soţie şi cutia (Cutia 
Pandorei) drept cadou. Simţind că la mijloc este un șiretlic, Prometeu a refuzat cadourile. Atunci 
Zeus s-a îndreptat către Epimeteu, fratele lui Prometeu, care, subjugat de frumuseţea Pandorei, a 
acceptat-o de soţie. Împinsă de firea sa curioasă, Pandora a deschis cutia şi astfel toate relele din 
interior au scăpat şi s-au împrăștiat pe pământ. Înfricoșată, s-a grăbit să închidă capacul şi singurul 
lucru care rămăsese pe fundul cutiei a fost Speranţa. 

Legat de ipoteza noastră este că Plutarh, reluând o parte din ideile lui Xenocrate, consideră 
că daimonii sunt niște suflete intermediare ce pot deveni zei sau pot recădea la rangul de oameni. 


8. RĂUL DIN EGIPT 

Conform credinței egiptene, zeii fuseseră creați de către un Demiurg, primul zeu. Paradoxal, 
se credea că fiecare zeu a fost plăsmuit după chipul omului. Mitologia egipteană a conceput o teorie 
complexă a componenței fiinţelor, fie că sunt ele oameni sau zei. Există trei elemente care îi 
compun: ankh (Spirit=ARN viral), ka (Suflet=ADN) şi ba (trup=imagine digitală). Ankh-ul este 
forța divină, spiritul lui Ra, expresia deplină a luminii. 

La origine numai zeii puteau să aibă akh-ul, însă, ulterior (după virusare), şi muritorii puteau 
să o dobândească. Ka-ul este născut din răsuflarea creatorului și reprezintă caracterul, personalitatea 
individului, chiar un alter-ego al acestuia. Într-un fel, acesta reprezintă rezervorul forțelor sale 
vitale. Ka-ul nu dispare în momentul morţii, având o existență independentă de trup. Un alt 
principiu spiritual este Ba care semnifică energia deplasării, o forță invizibilă ce trăiește 
independent în corp și poate călători în alte lumi (este un program informatic). Datorită Ba-ului, 
morții îşi îndeplinesc transformarea în lumea de dincolo. 

Demiurgul Khnum (Khnemu = catena masculină a ARN-ului viral) este o divinitate 
primordială din mitologia egipteană. Traducerea numelui său este "a crea". Khnum, stăpân al apelor 
reci (a celulei), este considerat creatorul tuturor lucrurilor care au fost, sunt şi vor fi. A creat toţi zeii 
şi a făurit omul pe o roată de olărit şi este considrat ca fiind primul care a domesticit berbecul . El 
era venerat în special în insula Elephantine, la Aswan, încă din timpurile vechi. Imaginea sa este în 
strânsă legătură cu revărsarea anuală a Nilului şi cu pământul fertil, care simbolizează renașterea. 
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Este reprezentat ca un om cu cap de berbec. 


f 


Consoarta sa este Menhyt (catena feminină a ADN-ului). La Esna este considerat creatorul 
universului. Lui i se aduceau ofrande pe timpuri de foamete datorate inundațiilor prea mici ale 
Nilului 

Se spune că zeul Khnum, este responsabil pentru apariția omului. Răbdător şi priceput el îi 
modelează pe roata sa de olar, apoi le dă viață. Conform mitologiei egiptene, oamenii sunt 
indispensabili zeilor care se hrănesc cu ofrandele oamenilor (cu Spiritul lor = fragmente de ARN 
viral sau cu Sufletul lor = fragmente de ADN celular). 

Prin pătrunderea virusului în celulă a apărut un nou zeu numit la început Khepri (Soarele 
răsare) sau zeul scarabeu. 


Iată ce se spune despre scarabeu, sau gândacul de bălegar, în "Dicţionarul de simboluri” a lui 
Jean Chevalier și Alain Gheerbrant, în vol. 3, pg. 201: 

Este un simbol al soarelui (virus) şi în acelaşi timp un simbol al reînvierii (clonării). Numit 

şi “zeul care revine”, este imaginea soarelui care renaşte din el însuşi. În pictura 

egipteană, scarabeul ţine între piciorușe imensa sferă a soarelui: întocmai zeului solar care 

se întoarce din umbrele nopții. El mai este înfățișat rostogolind o sferă de foc în care şi-a 

depus sămânţa. 


În scriitura egipteană, figura scarabeului cu picioruşele întinse corespunde verbului kheper, 
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care înseamnă, aproximativ: a veni la viaţă luând o anumită formă. Insecta închide în sine 


principiul eternei reîntoarceri. Scarabeii slujeau drept talismane și erau invocați potrivit 
unei formule din Cartea Legilor, ca: zeu care sălăşluieşte în inima mea, creatorul meu ce-mi 
sprijină mădularele. 

În scena psihostaziei, inima celui defunct (SINELE) îi era martor moral, judecător al 

conştiinţei sale. Trebuia ca împricinatul (EUL) să se împace cu aceasta parte din sine, care 
putea să-i hotărască mântuirea (mergând la asamblarea virusului) sau osânda (reintrând în 
metabolismul celulei). De aceea, se pune pe inima defunctului o amuletă reprezentând un 
scarabeu, ca să împiedice inima să mărturisească împotriva celui mort. Inima este 

conştiinţa (Sinele = ARN-ul viral) ce călăuzeşte omul şi îl cenzurează,; este o fiinţă 

independentă, de esenţă superioară, care sălăşluieşte în trup şi de aceea este scris pe un 
coșciug dintr-un muzeu vienez: inima omului este propriul său Dumnezeu. 

Simbolismul insectei provine, din obiceiurile scarabeului pilular, sau gândac-de-bălegar, 

care îşi rostogolește sfera - reprezentare a Oului Lumii (virusul), din care se naşte viaţa, 

manifestarea organizată. De aceea, se considera că scarabeul se zămisleşte din sine însuşi. 
Aceeaşi interpretare este cunoscută şi în China. Putem citi în “Tratatul despre Floarea de 
aur” că scarabeul îşi rostogolește sfera, în sferă se naşte viața, fruct al trudei sale singulare 
de concentrare. 

Glosele taoiste mai fac din activitatea gândacului-de-bălegar și un exemplu de îndemânare 
aparent neîndemânatică, de perfecțiune aparent imperfectă (despre care vorbeşte şi Lao zi) 
şi care sunt criteriile înţelepciunii. 

Într-un text destul de obscur din Cartea lui Chilam Balam, care vorbeşte despre tradiţiile 
religioase mayaşe, scarabeul apare ca noroi al pământului (în sensul moral şi material al 
termenului), chemat, cu toate acestea, să devină divinitate: “Atunci se înfățișară zeii 

scarabei, cei necinstiţi, cei ce au coborât păcatul în noi (ARN-ul viral), cei care erau 

noroiul pământului... Băgaţi de seamă, vorbiţi (clonaţi-vă), şi veţi fi zeii acestui pământ. 

În Irlanda se păstrează sensul rău al acestei insecte, ceea ce denotă vechimea mare a 

sursei. În ciclul ”Ulster”, un personaj de rang înalt este numit Dutbach Doel Tenga, adică 
Dutbach cu limbă de gândac-de-baligă (ARN viral), pentru că e un meşter al înjurăturii (al 
modificării limbajului ADN-ului). În povestea ” Morții copiilor lui Tuireann”, se spune că 
un gândac-de- baligă roade coasta regelui Nuada (ADN celular), pe care trei vraci 

(proteaza, transcriptaza inversă şi integraza), fii ai lui Diancecht (Apollo) vin să-l 

îngrijească. 


În decursul timpului virusul a căpătat și alte denumiri precum Ra-Horakhty, Atum sau Atum- 
Ra. Ra-Horakhty este o combinaţie între Horus şi Ra. El are un aspect de şoim purtând coroana Atef 
pe cap. 

În zilele noastre a apărut Kemetismul (din limba egipteană kmt sau Kemet, cu sensul de 
"pământul negru") sau Neterism (cu sensul de zeitate), care este o mișcare neopăgână contemporană 
care încearcă să reînvie religia Egiptului antic. Ea încearcă să revigoreze într-o formă simplificată 
ritualurile şi filosofia Egiptului Antic, abţinându-se de la a introduce orice fel de inovații. 
Kemetismul, religia egiptenilor antici, este o cale spirituală apolitică. 

Ca multe tradiții păgâne, religia Egiptului antic acordă o importanță deosebită pentru 
protecția, glorificarea și iubirea naturii. Natura şi omul sunt creaţii inseparabile ale Demiurgului 
(Zeului suprem). Fiecare animal, fiecare plantă, orice mineral este o operă a creatorului şi conţine, 
prin urmare, o parte din puterea divină, asta fiind un concept care uneşte fiecare lucru. Fără natură, 
cea creată de demiurg (ADN) şi armonizată după legile lui Maât, (Adevarul, Dreptatea şi Oridinea = 
ARN viral) omul nu şi-ar putea satisface nevoile, să trăiască sau pur şi simplu să existe. Iată de ce, 
păgânii care sunt adepţii acestei religii glorifică darurile pe care le oferă mediul lor, cum ar fi de 
exemplu Nilul și inundaţiile sale fertile, soarele care face să crească recoltele, Luna etc. 
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Această religie impune în primul rând un concept de Adevar şi Dreptate, ( Maat ) un concept 
mai mult spiritual decât o lege. 


Se spune că fiecare zeu, plantă, mineral sau om trebue să-şi îndeplinească scopul prin Maat 
(clonarea virusului), păstrând echilibrul cosmic, în caz contrar, haosul ar putea înghiţi lumea. 

Religia (Kemetic Orthodoxy) fondată de Tamara Siuda (nascută în 19 iulie 1969), nu ţine 
cont de: sex, vârstă, naţionalitate sau orientare sexuală. Singurul criteriu după care trebuie să te 
încadrezi după această religie este să fii mereu într-o armonie îndreptată spre pace şi linişte pentru a 
onora arhitectura universului. 


9. RĂUL GNOSTIC 

Gnosticismul (cunoaşterea revelată), se referă la diverse mișcări religioase sincretice, 
constând în variate sisteme de credinţe, generalizat unite în învățătura că oamenii sunt suflete divine 
închise într-o lume materială, creată de un Dumnezeu imperfect, Demiurgul, care este frecvent 
identificat cu Dumnezeul lui Avraam. El pretinde că poate răspunde la cele trei mari întrebări ale 
filozofiei eterne: Cine suntem, de unde venim si încotro mergem, răspunsul fiind o necesitate 
primordială a ființei umane, cât şi obiectivul fundamental al Studiilor Gnostice. ” Gnosticismul este 
Cunoașterea Iluminată a Misterelor Divine. El este un funcţionalism foarte natural al Conştiinţei, o 
philosophia perennis et universalis. Gnosticii au investigat izvoarele Chinei, operele sanscrite ale 
Indiei, vechile manuscrise tibetane ş.a. S-au preocupat cu studiul pieselor arheologice, au 
investigat în profunzime multe codice, au analizat înţelepciunea civilizațiilor antice, au realizat 
studii comparative între Mexic, Egipt, India, Tibet, Grecia etc şi au ajuns la concluzia că 
Înţelepciunea este universală, în esență este mereu aceeaşi, se schimbă doar aspectele sale, în 
acord cu popoarele, naţiunile şi limbile”, spune Radu Cerghizan. 

Demiurgul poate fi descris ca o încorporare a răului, sau în alte instanţe la fel de imperfect şi 
binevoitor atât cât insuficiența lui permite. Acest Demiurg există alături de altă Fiinţă Supremă 
îndepărtată şi incognoscibilă ce încorporează binele. Pentru a se elibera de lumea inferioară 
materială, este nevoie de gnostic, sau cunoaștere ezoterică spirituală disponibilă prin experiență 
directă sau cunoaștere (gnostic) a acestui incognoscibil Dumnezeu. Printre sectele gnosticismului, 
totuși, numai pneumaticii sau spiritualii obțin gnoza, materialiştii, deşi oameni, sunt condamnați. 
lisus din Nazaret este identificat de unele secte gnostice ca o încorporare a Fiinţei Supreme ce s-a 
încarnat pentru a aduce cunoaşterea pe pământ. În altele (de ex. Nazarinenii şi Mandeenii) el este 
considerat un “msiha kdaba” (Messia fals) ce a distorsionat învăţăturile încredințate de loan 
Botezătorul. 

Înainte Gnosticismul era considerat o corupţie a Creştinismului, dar acum este clar că urme 
ale sistemelor gnostice pot fi distinse câteva secole înainte de Era Creștină. Gnosticismul a fost 
interzis încă din primul secol, astfel l-a precedat pe lisus Hristos. Alături de Gnosticismul 
Mediteranean şi al Orientului Mijlociu înainte şi după secolele al doilea şi al treilea, Gnosticismul 
devenea o erezie dualistică credinţei ludaice (Nazarinenii), Creştinismului și filozofiei elene în 
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zonele controlate de Imperiul Roman, goții arianiști (Huneric), şi Imperiul Persan. Conversia la 
Islam şi Cruciada Albigensiană (1209-1229) a redus drastic numărul gnosticilor din toată perioada 
Evului Mediu, deși câteva comunităţi izolate continuă să existe până în prezent. Ideile gnostice 
deveneau influente în filozofiile unor variate mișcări ezoterice şi mistice spre sfârşitul secolelor 19 
şi 20 în Europa şi America de Nord, incluzând pe unele care în mod explicit se identifică ca o 
renaștere sau chiar continuări ale grupurilor gnostice timpurii. 

Reprezentanţii de seamă ai gnosticismului sunt Cerintus, Marcion, Carpocrates, Basilides şi 
Valentinus. 

Gnosticismul prezintă o distincție între cel mai înalt și necunoscut Dumnezeu şi "creatorul" 
demiurgic al materiei. Mai multe sisteme de gândire gnostice prezintă Demiurgul ca fiind antagonist 
voinţei ființei supreme: actul său de creaţie se face după modelul divin și, prin urmare, este 
fundamental defectuos sau altfel se formează cu intenția malefică de a prinde aspecte ale divinului 
în materialitate. În astfel de sisteme, Demiurgul acţionează ca o soluţie la problema sau cauza care-i 
dă naștere. 

Interesant că un mit gnostic descrie că Sophia (în greacă: "înțelepciunea" = ARN viral), un 
aspect parțial al Pleromei divine, este mama Demiurgului şi că ea a dorit să creeze ceva separat de 
totalitatea divină, fără primirea consimţământului divin. În acest act de creaţie separată, ea a dat 
naștere unui Demiurg monstruos și, fiind ruşinată de fapta ei, l-a înfășurat într-un nor (membrana 
celulară) şi a creat un tron (nucleu) pentru a fi în el. Demiurgul, izolat, nu o privea pe mama sa şi pe 
nimeni altcineva şi concluziona că numai el există, ignorând nivelele superioare ale realităţii. 

Demiurgul, după ce a primit o parte din puterea mamei sale, se ocupă de creație imitând 
inconştient tărâmul Pleromatic superior: El încadrează cele şapte ceruri (7 codoni), precum și toate 
lucrurile materiale şi animale, conform formelor oferite de mama sa; lucrând totuși orbeşte și 
ignorând chiar existența mamei care este sursa întregii sale energii, el este orb pentru tot ceea ce 
este spiritual, dar este rege peste celelalte două provincii (cerească şi profană). Cuvântul demiurgos 
descrie în mod corespunzător relaţia sa cu materialul; el este tatăl a ceea ce este animal ca el însuși. 

Astfel, puterea Sofiei devine închisă în formele materiale ale omenirii, prinse în interiorul 
universului material: scopul mişcărilor gnostice a fost de obicei trezirea acestei scântei, care permite 
o revenire la realitățile superioare, nemateriale care erau sursă primară. 

Gnosticii Sethian au numit creatorul lumii (fizice) Jaldabaoth. În Apocriful lui loan, 
Demiurgul declară arogant că a făcut lumea singur: "Eu sunt Dumnezeu și nu este alt Dumnezeu 
lângă mine". Mama lui care-l auzea spunând astfel, a strigat împotriva lui: "Nu minţi, Ialdabaoth, 
pentru că tatăl tuturor, Anthroposul primar, este deasupra ta, la fel şi fiul lui (virusul). 


Imaginea de mai sus a fost găsită pe o bijuterie gnostică şi pare a fi o reprezentare a 
Demiurgului. Se observă clar cele două catene ale ADN-ului celular. Yaldabaoth este frecvent numit 
"față de Leu" cu corp de şarpe. Din Pistis Sofia aflăm că, în Yaldabaoth deja s-a inserat virusul, 
deoarece se spune despre el că s-a scufundat deja de la înălțimea sa (din virus) şi locuiește în Chaos, 
unde, cu cei patruzeci şi nouă de demoni, torturează suflete celor răi în râuri de foc şi alte pedepse, 
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fiind un arhon cu faţa unui leu, jumătate de flacără (catena de ARN viral) şi o jumătate de întuneric 
(catena de ADN). Că Yaldabaoth este Demiurgul şi făcătorul omului, dar, că o rază de lumină de sus 
(ARN viral) a intrat în corpul acestuia şi i-a dat un Spirit, ceea ce l-a umplut de invidie şi, ca 
urmare, încearcă să limiteze cunoaşterea spirituală a omului. În Evanghelia apocrifă a lui Iuda, raza 
de lumină venită de sus se numeşte Nebro (rebel). Menţionat pentru prima dată în "Cosmosul, 
haosul şi lumea inferioară" ca fiind unul dintre cei doisprezece îngeri care vin din cer "să 
domnească asupra haosului și a lumii inferioare", are "chipul strălucit de foc şi a cărui aparență 
era pângărită de sânge", Nebro creează şase îngeri în plus faţă de demiurgul Saklas. Aceştea șase, 
la rândul lor, creează alți doisprezece îngeri, fiecare dintre ei primind o porţiune în ceruri (se 
clonează). 

În sistemele Orfice şi Sethiane, "Yaldabaoth", este cunoscut şi sub alte trei nume: Saklas 

("prost"), "Samael" care înseamnă literalmente "Dumnezeul orb" sau "Dumnezeul orbilor" în 
aramaică. Această ființă este considerată nu doar oarbă, fie ignorantă din propria ei origine, dar 
poate fi, de asemenea, rău; numele său se găseşte de asemenea în iudaică ca Îngerul morţii şi în 
demonologia creştină. Aceasta duce la o comparaţie suplimentară cu Satana. Un alt titlu alternativ 
pentru Demiurge, "Saklas", este aramaicul pentru "nebun" (siriac sækla "nebunul”). 
Denumirea angelică "Ariel" (care înseamnă "leul lui Dumnezeu" în ebraică) a fost de asemenea 
folosită pentru a se referi la Demiurg și se numeşte "perfect"; în unele tradiţii gnostice, Ariel a fost 
numit un nume vechi sau original pentru laldabaoth. Numele este, de asemenea, inscripţionat pe 
amulete ca "Ariel Ialdabaoth" și figura arhonului inscripționat cu "Aariel”. 

Pentru gnostici Dumnezeul Binelui avea un rol secundar (acționează doar la autoasamblare), 
prin întruparea sa, Isus intra în domeniul Răului (întruparea fiind printre primele etape ale clonării), 
iar noi suntem creaturi ale Răului (ale virusului). 

Există mai multe sisteme gnostice: Marcion, maniheismul, paulicianismul, bogomilismul şi 
catharismul. 


10. RĂUL DIN AMERICA DE NORD 

Mitul lui Nulque dezvăluie universala descriere a virusării unei celule: 

Un băiat pe nume Nulque care se plimbă pe malul unui lac împreună cu sora lui, Manona, 
(frații sunt personificări ai celor doi acizi ribonucleici virali) vede un curpen de viță-de-vie sălbatică 
atârnând deasupra apei şi se agaţă de el, ca să se legene. „E grozav, îi spune fetei, vino să te dai şi tu 
în leagăn!” Manona urmează exemplul fratelui. Dar curpenul se rupe şi fata cade în apă. Exact în 
locul acela se află Omul Lacului (ADN), un duh al apelor, care o prinde şi, fiind frumos ca toţi zeii, 
o seduce. Fata devine soţia lui. Dar Nulque este nemângâiat. În fiecare zi, vine să plângă pe malul 
lacului. Sora apare şi îl imploră să nu mai plângă, căci de acum înainte este soția Omului Lacului şi 
nu mai poate reveni pe pământ. 

Băiatul e de neconsolat. Posteşte şi se roagă pentru eliberarea surorii lui. Postul îl purifică în 
asemenea măsură încât nu mai poate suporta mirosul oamenilor. Un manitu apare într-o seară şi îl 
întreabă de ce-i atât de trist; aflând motivul, se declară neputincios să-i elibereze sora. Dar Nulque 
posteşte şi se roagă în continuare. După şaisprezece zile, îi apare în vis un războinic care, înţelege 
el, e zeul tunetului şi care se declară dispus să-l ajute. Zeul îl învaţă să meargă pe malul lacului, să 
doboare un ulm şi să cioplească din el o canoe. Cu această canoe va ajunge într-un loc unde, între 
două şiruri de arbori, se înalță un tipi (cort) înalt. Este al unui om-cerb care-l trimite la un om-cocor, 
care la rându-i îl trimite la un om-castor (cele trei enzime virale). 

Băiatul se aliază cu aceste spirite, care decid să-l ajute împreună cu zeul-tunet. Acesta din 
urmă declanşează o furtună violentă, cu trăsnete ce-l îngrozesc, în fundul apelor, pe Omul Lacului. 
El îşi imploră soţia să-l ajute, iar ea îl ajută. Vraja se rupe, nu are succes fără susținerea femeii. 
Nulque plânge mai amarnic. Aliaţii săi supranaturali o transformă atunci pe Manona în lac şi pe 
Nulque într-o mică insulă în mijlocul lacului (virus asamblat), ca să fie nedespărțiţi. 
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Indienii hidatsa cred că orice obiect natural are un spirit al său, mai precis "umbra” sa. 
Acestor umbre, mai ales a plopului, trebuie să li se acorde un anume respect sau consideraţie pentru 
că posedă o cunoaştere care, consultată cum se cuvine, îi poate ajuta pe indieni în anumite activități. 

Divinitatea Coyote sau Koyote a apașilor şi al tribului navajo este un trikster eroic care a 
scăpat universul de progeniturile monstrului acvatic Tieholdtsodi, pentru ca lumea actuală să poată 
apărea (virusul trebuie să preia metabolismul celulei). 

Marele şarpe cu plete (asemănător Şarpelui cu pene din Mexic) venerat de triburile paiut, 
mono, pima şi yuma este un locuitor al infernului, stăpân al animalelor şi plantelor. Prietenia cu el, 
care te putea face bogat, era foarte periculoasă. 

Mitul ojibway despre originea porumbului, descrie un adolescent care ţine post - postul 
inițiatic ritual, în timpul căruia îi va apărea, se crede, manitu-ul. Postul îl slăbeşte, în ziua a treia, 
în timp ce stă culcat, adolescentul vede coborând din cer un tânăr frumos, îmbrăcat în superbe 
veşminte verzi şi galbene (personificare a ARN-ului viral). Această făptură celestă îl provoacă la 
luptă, iar adolescentul, deşi slăbit, acceptă provocarea, hotărât mai curând să moară decât să se 
declare învins. Făptura celestă revine a doua zi ca să-l provoace din nou, la fel şi în zilele 
următoare, iar de fiecare dată adolescentul acceptă lupta, până când mesagerul supranatural îi 
spune că prin curajul lui şi-a câştigat bunăvoința puterilor divine. „Mâine voi veni să mă lupt cu 
tine pentru ultima oară, îl anunţă el. După ce vei ieşi învingător, dezbracă-mă, aruncă-mă în 
țărână, sapă ţărâna, afâneaz-o şi îngroapă-mă în ea. Apoi lasă-mi trupul să se odihnească, însă din 
când în când vino să-mi vizitezi mormântul şi să-l cureți de buruieni. O dată pe lună, aruncă pe 
mormânt pământ proaspăt”. Adolescentul făcu întocmai. La sfârşitul verii, într-o seară, pe 
mormânt, văzu ieşind din pământ o plantă înaltă şi grațioasă, cu părul de aur şi frunze generoase: 
este porumbul, prietenul omului. Esenţa supranaturală a trecut în lumea vegetală. Orenda 
frumosului tânăr din cer amestecată cu cea a adolescentului a dat naştere porumbului (ADN 
virusat). 

La opt mii de kilometri distanţă de Europa, indienii au produs acelaşi mit cu a lui Prometeu, 
nu se ştie când, poate înaintea grecilor, poate în acelaşi timp, puţin contează. 

„Un Coyot, stând într-o seară pe culmea unui munte şi privind spre sud, scrie Campbell, i se 
pare că acolo, în depărtare, vede o lumină. Mai întâi nu-şi dă seama ce este, apoi, prin divinaţie, 
înțelege că e vorba despre foc. Hotărând să obțină această minune pentru binele omului, adună un 
grup de acoliţi, Vulpoiul, Lupul, Antilopa, cu toţii buni alergători, şi pornesc în goană. Străbătând 
o distanţă foarte mare, ajung la casa Oamenilor Focului, cărora le spune: «Am venit să vă facem o 
vizită, să dansăm, Să jucăm, să facem pariuri. Atunci, în cinstea lor, se fac pregătiri pentru o seară 
de dans. 

Coyote îşi pregăteşte o pălărie din aşchii de pin galben răşinos, cu franjuri lungi din 
scoarță de cedru ce coborau până la pământ. Oamenii Focului dansează primii, iar focul e mic. 
Apoi în jurul lui încep să danseze Coyote şi ai săi, care se plângeau că nu văd bine. Oamenii 
Focului fac un foc mai mare, însă Coyote se arată nemulțumit de încă patru ori, până când 
Oamenii Focului fac un foc care se înalță până la cer. Ciracii lui Coyote pretind că le este prea 
cald şi se îndepărtează de foc; de fapt, se pregătesc să fugă, lângă foc rămânând doar Coyote. 
Acesta dansează frenetic până când îi ia foc pălăria şi, pretinzând ca e înfricoşat, îi roagă pe 
Oamenii Focului să i-o stingă. Aceştia îi spun că nu are decât să danseze mai departe de foc. 
Ajungând aproape de ieşire, i se aprinde tot părul şi o ia la goană. Oamenii Focului îl urmăresc, 
dar el îi dă focul Antilopei, care fuge şi-l predă alergătorului următor şi aşa mai departe, focul 

fiind transmis de la unul la altul. Oamenii Focului ucid animalele unul câte unul, dar uită de 
Coyote, care se ascunde după un copac şi îi dă foc. Astfel, de atunci, omenirea poate să facă focul 
cu aşchii de lemn”. 

Aceeaşi schemă, precizează Campbell, se regăseşte în diverse variante la indienii de pe râul 
Thompson, în Columbia britanică, la indienii creck din Georgia, la indienii chilcotin şi, mult mai la 
nord de râul Thompson, la kaska, un trib al indienilor atabasca. La indienii creck, rolul lui Coyote 
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este jucat de Jupânul Lup, iar la kaska - de Urs, care păstrează cu mare grijă o Piatră de Foc, adică 
un silex, pe care până la urmă i-o fură o păsărică. 7rickster-ul este identificat cu Focul, care în 
mitologiile creştine este asociat cu Diavolul. De fapt, e vorba despre Hoţul de Foc, personaj despre 
care s-a impus multă vreme ideea că aparține exclusiv mitologiilor indo-europene, însă acesta 
acţionează pentru binele omenirii. 


11. RĂUL AMERINDIAN 

La Oxaca există nişte sculpturi de personaje bărboase, aparent castrate. La Palengue, la 
Uxmal, există o sumedenie de chipuri sculptate, monstruoase, sardonice şi crude, încărcate de 
simbolism şi deci de sens. Niede Guidon şi Georgette Delibrias din Brazilia au demonstrat în 1986 
că Americile erau populate cu treizeci şi trei de mii de ani înaintea erei noastre. 

Cosmologia amerindiană susține că existau două tărâmuri disticte: cel al oamenilor, 
reprezentat de suprafaţa pământului şi cel al puterilor supranaturale, locuind unele în cer, altele în 
lumea subpământeană şi reprezentate simbolic de un crocodil (zeu al fertilității) plutind pe o mare 
primordială (citoplasma). La olmeci apare şi şarpele ca simbol al claselor domnitoare. 

Zeii mayaşi sunt considerați unici şi cvadrupli de parcă s-ar referi la cele patru baze ce 
alcătuiesc acizii nucleici și care sunt deopotrivă binevoitori şi malefici. Cultura mayașă cultiva 
disprețul pentru viaţă și le făgăduia sinucigașilor veşnicie preafericită. 

S-a păstrat un mit olmec despre creaţia lumii în care Quetzalcoatl, zeu vegetarian la olmeci 
şi cunoscut sub denumirea de "Şarpele cu pene” a apărut pe pământ pentru a fonda dinastia regilor 
tolteci. 


Aşadar, Querzalcoatl era un tânăr frumos, rege la Tollan, un zeu milostiv care a oprit 
sacrificiile umane. Altminteri, dotat fiind cu un penis enorm, el se îndrăgosteşte de o prinţesă, zeiţă 
la rândul ei, care-i stimulează ardoarea; fiind drogat, poate cu pulque, poate cu pexoll, 
Ouetzakoatl abuzează de sexul său şi de prințesă. Când se trezeşte, îşi dă seama ce a făcut, se 
căieşte şi porneşte pe mare, pe o plută din piei de şarpe. Soarele arde pluta, iar inima lui 
Quetzalcoatl se înalţă la cer, devenind planeta pe care noi o numim Venus. Într-o altă versiune a 
mitului, ajuns la ţărmul mării, Quetzalcoatl se urcă pe un rug şi arde, iar inima lui se înalță la cer. 
Acest eveniment are loc în acelaşi timp cu o eclipsă solară suprapusă peste înălțarea planetei Venus 
— Luceafărul de dimineaţă (Suflul Vieţii). 

Zeul Quetzakoatl, lăsat moştenire aztecilor, capătă la ei un dușman declarat numit 
Tezcatlipoca (Zeul nopții înstelate), dar al cărui mit seamănă izbitor cu a lui Quetzakoati, fiind tot 
un tânăr frumos (cu diferenţa ca-i lipseşte un picior, mâncat de un crocodil şi înlocuit cu o oglindă 
de obsidian) şi, tot ca el, are un penis impresionant. 

Tezcatlipoca se prezintă în piaţa din Tollan gol-puşcă (deghizat în negustor huaxtec, spune, 
în Chip straniu, legenda); văzându-i penisul, prințesa din Tollan, capitala toltecă, se îndrăgosteşte 
de el; bolnavă de iubire, obţine de la tatăl ei învoirea de a-l lua de soţ pe frumosul tânăr. În altă 
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versiune, Tezcatlipoca îl îmbată cu pulque pe regele Tollanului şi îi seduce fiica. Oricum, aceasta 
rămâne însărcinată, iar în ziua magică a celor Nouă Vânturi, îi naşte un fiu. Tezcatlipoca, devenit 
tatăl unui prinț al Tollanului, seamănă vrajba în regatul toltec, până când Quetzalcoatl renunță să 
mai locuiască aici şi părăseşte cetatea. Tezcatlipoca reintroduce sacrificiile umane în cinstea lui, în 
cursul unei mari sărbători care îi este consacrată, este ales un tânăr frumos care va fi sacrificat ca 
de obicei, smulgându-i-se inima. 


În mod evident, Tezcatlipoca este reflexul negativ al lui Quetzalcoatl: sunt amândoi tineri, 
frumoşi şi au un ditamai penis. Amândoi seduc prințese. Unul este împotriva sacrificiilor, celălalt 
pentru. Unul este benefic, celălalt malefic. Tezcatlipoca ar fi, aşadar cel care îl obligă pe 
Quetzalcoatl (virusul care a terminat asamblarea) să părăsească celula pentru a putea şi el, la rândul 
său, să-şi producă elementele necesare autoasamblării. Pe parcursul secolului al IX-lea religia 
imperiului toltec a fost divizată de o luptă pentru influenţă între Quetzalcoatl şi Tezcatlipoca. 

La apariția civilizaţiei incaşe, aceștea afirmau că: ” Noi nu credem, noi ne temem !”. Incaşii 
ca şi predecesorii lor mochica şi chimu considerau că fiecare om are "ingerul lui păzitor”, un 
hauqui, o umbră, un ”suflet” pe post de prieten şi sfătuitor. 


12. RĂUL ÎN IUDAISM 

Paradisul terestru descris în Biblie şochează. Din descrierea făcută de Bruegel cel Bătrân 
panterele coabitau cu mieii. Adam și Eva au păcătuit, ispitiți de şarpe, fără a cunoaşte ce este Răul şi 
de atunci purtăm povara păcatului, care juridic vorbind nu este păcat, pentru că păcatul se comite în 
cunoştinţă de cauză. 

Interesant că Dumnezeu le interzice primilor oameni să afle ce este Binele şi Răul pentru că, 
spune şarpele, dacă Eva şi Adam, nemuritori la acea vreme, vor muşca din fructul interzis, vor fi 
asemenea zeilor, adică nemuritori. De ce mai era nevoie de asta ? Ipoteza noastră explică acest 
paradox. De fapt, virusul este nemuritor doar prin clonare, în caz contrar moare ca orice alt obiect 
natural. Clonarea este cea care îl păstrează identic cu el însuşi dar şi cu conştiinţa sa. Adam și Eva, 
cei doi acizi ribonucleici ai virusului sunt nevoiţi să apeleze la celulă pentru a-i asigura nemurirea. 
Penetrarea membranei celulare de către virus este un act sexual în sine și deci un păcat. Inserarea în 
genomul celular și producerea de elemente virale (un fel de fii) este un alt ax sexual şi încă un 
păcat. 

O versiune a Bibliei (există mai multe, spune Gerard Messadie) afirmă că "şarpele era cel 
mai viclean dintre toate fiarele de pe pământ, un fel de Trickster, ca Loki cel din mitologia nordică, 
sau precum Coyotul în mitologia Americii de Nord şi despre care se spune că era pus mereu pe 
şotii. 

Pentru că la un moment dat celula se va divide, Biblia este nevoită să atragă atenția asupra 
acestui lucru astfel: 
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Domnul Dumnezeu vede că răutatea oamenilor s-a mărit pe pământ (prea multe clone) și 
că toate cugetele şi dorinţele inimii lor sunt îndreptate la rău în toate zilele (procreare = noi clone), 
i-a părut rău că a făcut pe om pe pământ. Prin urmare decide: ”Pierde-voi de pe fața pământului pe 
omul pe care l-am făcut !”. Urmează Potopul provocat de diviziunea celulară prin dispariţia 
membranei nucleare. 

Astfel, Dumnezeu apare ca un despot mânios, coleric şi nedrept, străin de noţiunea de 
iertare. Fragmentele de virus vor supraviețui prin corabia lui Noe și clonările vor continua, chiar 
mai puternic ca înainte. 

Acest eveniment este redat şi de miturile altor civilizații, pentru că diviziunea celulară se 
repetă şi ca urmare şi istoria. 

Un alt lucru interesant este că majoritatea faptelor rele ale lui Dumnzeu sunt duse la 
îndeplinire de un Duh Rău identificat de religia creștină cu numele de Satana (Cartea lui Samuel, 
16:14). Însă, în câteva secole acesta nu mai acţionează în înţelegere cu Dumnezeu, ci pe cont 
propriu, iar peste alte două secole este prezentat ca destinat dispariţiei conform Cărții Jubileelor. 
După împlinirea a 49 de jubilee nu va mai exista Satana, iar ţara lui Israel va fi purificată pe vecie 
(la asamblare sunt îndepărtate orice urme ale elementelor celulare). 

Deci, în Vechiul Testament, Dumnezeu este, în acelaşi timp, Binele şi Răul şi deabea în Noul 
Testament, Diavolul devine dușmanul lui Dumnezeu iar când cineva va reuşi să parcurgă Arborele 
Qlipotic se va transforma în Anticrist, care ar trebui, la rândul lui, să aibă un adversar, numai că 
omenirea a intrat în linie dreaptă spre Sfârşitul ei. 

În Cartea lui Enoh, text apocrif al Noului Testament, redactat probabil în sec III î.e.n., 
demonii nu sunt îngeri răzvrătiți ci îngeri care s-au îndrăgostit de muritoare şi au coborât pe pământ 
pentru a se uni cu ele, în timp ce în episodul cu Sodoma și Gomora, muritorii se îndrăgostesc de 
îngeri, cu diferenţa că se îndrăgostesc de îngeri de același sex cu ei. Morala este că Răul este produs 
de apetitul sexual crescut (celula nu produce numai proteinele necesare ei, ci și pe cele necesare 
virusului). 

După moartea regelui lezechia, fiul său, Manase, cade sub influenţa demonului Samael, 
slujind astfel pe Satana, pe îngerii săi şi puterile sale. 

Autorul "Cărţii jubileelor” scrie că "în a treia săptămână a acestui jubileu, demonii spurcați 
au încercat să-i seducă pe copiii fiilor lui Noe. În această situaţie, prezumtivele victime îi cer 
bunicului Noe să intervină pe lângă Dumnezeu. Cel mai ciudat este că Satana îi propune lui 
Dumnezeu un compromis şi acesta îl acceptă (cum să nu accepte când era vorba de începerea 
fabricării unei alte clone). Propunerea suna aşa: 

"Doamne Creatorule, lasă-mi și mie câteva dintre acele spirite ca să-mi asculte vocea şi să 
facă tot ce le voi spune. Căci dacă nu-mi rămâne nici unul, îmi pierd puterea asupra oamenilor”. 

Aliata principală a Răului este femeia. În ”Testamentul” lui Simeon se spune: 

”Feriţi-vă dară de desfrânare, căci desfrânarea este mama tuturor relelor, ea vă desparte de 
Dumnezeu şi vă apropie de Beliar”. 

Deci, la coborârea pe Arborele Qlipotic este desfrânare, la urcarea pe Arborele Sefirotic este 
abstinenţă şi ascetism. 


13. RĂUL ÎN CREȘTINISM 

Datorită izvoarelor gnostice ale creștinismului, Biserica a trebuit să lupte din răsputeri 
pentru acoperirea breşelor lăsate de ele, iar învățăturile reprezentanților gnosticismului au fost 
interzise creştinilor. După lichidarea gnosticismului, Biserica a trebuit să lupte cu schismele și 
ereziile care începeau să prolifereze. 

Prima schismă importantă îi aparține preotului Arie din Alexandria care a propagat ideea că 
a fost o vreme când Hristos nu a existat, el apărând în urma Tatălui care l-a creat din neant şi ca 
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urmare, Hristos este de rang secund. Fiul este creatura unică a Tatălui, iar tot restul Creației e opera 
directă a Fiului, prin voinţa Tatălui. 

O erezie demnă de interes este cea a lui Teodot din Bizanţ care, pe baza Evangheliei lui 
Matei”, susținea că Hristos era un simplu om pe care, datorită meritelor sale (ajunsese până la 
comuniune), Dumnezeu l-a adoptat ca Fiu. 

Sabeenii, o sectă creștină, susțineau că lumea era împărțită odată pentru totdeauna între Bine 
(virus) şi Rău (celula), lumea luminii locuită de fiinţe divine și lumea întunericului locuită de 
spiritul feminin al răutății. 

Pentru că în primele patru secole ale creştinismului, Satana exista dar nu se ştia cu adevărat 
cine era şi nici de ce se născuse, a fost nevoie de Concilii. Biserica creştină a mai fost nevoită să 
lupte şi cu catharii care susțineau că Satana era în acelaşi timp un zeu şi prințul acestei lumi (cum îl 
numise chiar Isus). Tot ce e lumesc este supus puterii sale (a virusului), iar Pământul este un 
adevărat Purgatoriu, unde omul îşi ispăşeşte păcatele până la intrarea în Împărăţia lui Isus care nu 
este (Isus a spus-o) din această lume (este construită de celulă dar nu-i aparţine). Intrarea în ea nu se 
poate face dacă înainte de moarte nu se re-crează ca un nou Adam (prin urmarea unei căi spirituale). 
Dacă nu o face este nevoit să se reîncarneze, intrând într-un nou ciclu de viață. Catharii refuzau 
botezul cu apă şi nu recunoşteau decât botezul spiritului, botez de foc instituit, spuneau ei, de 
Hristos. Doar Desăvârșiţii, care primiseră Paracletul (fuseseră aleși prin har, ca şamanii), îl 
cunoşteau pe Dumnezeu. 


14. RĂUL ÎN ISLAM 

Potrivit tradiţiei, Profetul a prevăzut că islamul va avea 73 de secte, din care la sfârşit va 
rămâne doar una. Un călugăr, pe nume Bahira, văzându-l pe când era copil, l-a recunoscut ca Trimis 
a lui Dumnezeu şi i-a găsit între umeri "pecetea profeție”. Criticii sugerează că Mohamed a primit 
revelaţia de la experţi în Scripturi, oameni din alt popor şi că ar fi fost un posedat ca magicienii. 

Satana sau Shaitan este numit ”Cel ucis cu pietre” aluzie directă la virus care este o piatră 
(ucis, cu sensul că dispare/părăsește celula, când se asamblează în virus). Ispitirea se face prin 
adresare directă a șarpelui către Adam şi nu către Eva (deci islamul pornește de la ARN-ul 
masculin). 

O, Adam, să-ți arăt pomul vieții veşnice 
și împărăția fără de moarte ? 

În Coran, Gradina Paradisului este udată de fluvii de apă, lapte, vin și miere. De ce atunci 
interzicerea vinului ca băutură ? 

Cheia majoră a islamului este următoarea: ”Cel care nu renunță la individualitatea lui în 
beneficiul lui Allah este un «umflat» şi promis lui Satana”. Exact ce se întâmplă cu un modul al 
Civilizației Borg. 

Coranul prezintă Răul prin a/-Shaytan (Satan) din tradiţia iudeo-creştină şi sub formă 
proprie /blis, la care se adaugă „demonii” (desemnaţi prin a/-shayatin) numiţi djinn sau prin numele 
propriu Jfrit. 

1. Satan (al-shaytan) este descris în Coran ca un spirit rău, rebel, care locuieşte în focul 
iadului. Nu poate fi privit, oamenii imaginându-l ca o entitate urâtă, un caracter răutăcios, viclean, 
răzvrătitor, neascultător. Termenul a/-shaytan utilizat la singular este sinonim numelui propriu pe 
care îl dobândeşte diavolul în Coran, şi anume Iblis. Dacă Iblis apare ca un personaj arogant, plin de 
mândrie, al-shaytan este prezentat ca „ispititor”, ademenitor, cel care trezeşte frica, vrea să-i 
îndepărteze pe oameni de la calea dreptăţii, induce duşmănia şi ura, provoacă uitarea, provoacă 
conflicte şi e tovarăşul necredincioşilor. Căderea lui Satan este prezentată astfel: „El este Acela care 
a creat pentru voi toate câte sunt pe pământ, apoi S-a înălțat în cer şi a tocmit cele şapte ceruri şi 


10 "Celui care va zice cuvânt împotriva Fiului Omului, se va ierta lui; dar celui care va zice împotriva Duhului 
Sfânt (Mintea Stup a civilizației Borg), nu i se va ierta” (12:32). 
11 ”umflații” sunt cei care nesocotesc cuvântul lui Allah. 
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El este Atotştiutor. Și când Stăpânul tău a zis îngerilor: Vreau să pun pe pământ un înlocuitor 
[Khalifa], i-au răspuns: Vrei să pui pe cineva care să aducă dezordine şi să verse sânge, când noi 
suntem acolo pentru a te sfinţi şi preamări ? El spune: Cu adevărat, Eu ştiu ceea ce voi nu ştiţi ! Şi 
l-a învăţat pe Adam toate numele [tuturor lucrurilor], apoi le-a arătat îngerilor şi le-a zis: Spune- 
ți-mi numele acestea, dacă sunteţi drepți [mai meritorii]. I-au răspuns : Mărire Ție ! Nu avem 
cunoştinţă decât de ceea ce Tu ne-ai învăţat, căci Tu eşti Atotştiutor, Înțeleptul [Al-Alim, Al- 
Hakim]. Şi i-a zis: O, Adam, spune-le numele ! Şi după ce le-a numit, Allah a zis: Nu v-am spus că 
Eu ştiu tainele cerurilor şi pământului, şi că Eu ştiu ceea ce voi dezvăluiţi şi ceea ce ascundeţi ? Şi 
când am spus îngerilor să se prosterne în faţa lui Adam, ei s-au prosternat cu excepția lui Iblis care 
a refuzat, s-a semeţit şi a rămas printre necredncioşi. Şi l-am spus: O, Adam, sălăşluieşte tu şi soţia 
ta Paradisul şi hrăniţi-vă de peste tot pe săturate; însă să nu vă apropiaţi de arborele care e aici: 
altfel vă veţi număra cu nedrepții. Puțin după aceea Shaytan i-a făcut să cadă din locul unde se 
aflau. Şi l-am spus Coborâţi; duşmani veţi fi unul altuia. Şi veţi avea locuinţă pe pământ şi îl veţi 
folosi pentru un timp. Apoi a primit Adam de la Domnul cuvintele şi i-a plăcut lui Allah căci El e 
Iertătorul, Milostivul. Am zis: Coborâţi de aici voi toţi ! Și vă voi trimite o călăuză, cei ce o 
urmează nu se vor teme şi nici nu vor fi mâhniţi. Şi toţi cei ce nu cred [mesagerilor noştri] şi îi vor 
considera minciuni descoperirile noastre, aceia sunt părtaşi Focului în care vor sălăşlui veşnic” 
(Sura 2, 29-39). 

Expresia ”al-shaytanu al-ragim” care survine în sura 16, 98 are sensul de „satan cel 
blestemat”, cu trimitere la ritualul aruncării cu pietre în stâlpul simbol al lui shaytan din timpul 
pelerinajului la Mecca 

În concluzie, termenul al-shaytan desemnează o entitate rea care manifestă dușmănie faţă de 
Dumnezeu dar mai ales faţă de om, dar are o autonomie limitată, neputând acţiona decât cu 
permisiunea lui Allah. 

2. Iblis. Este numele acordat diavolului în Coran (pl. Ibales). Descrierea coranică ne spune 
că Iblis şi satanii au locuit inițial în Rai, ca îngeri, apoi, datorită neascultării şi mândriei, ei se 
schimbă în Diavol şi în îngeri răi. Urmare a acestei alungări din Cer, fiind blestemat de Allah, Iblis 
este invidios pe om şi manifestă duşmănie faţă de acesta. Răul este săvârşit de om cu permisiunea 
lui Allah, postura omului în faţa evenimentelor istorice fiind aceea de a accepta şi a se supune 
voinţei divine; de aici provine şi sensul termenului islam, ascultare, subordonare, în sensul de 
subordonare faţă de voinţa lui Dumnezeu. Oamenii sunt împărţiţi în „drepţi” şi „nedrepţi”, 
rămânerea în calea cea bună însemnând de multe ori depăşirea ispitelor şi încercărilor lui Iblis. 
În sinteză, numele propriu Iblis este sinonim lui Satan, unii exegeţi musulmani vorbind despre un 
„djinn rău”, principala acţiune fiind legată de împotrivirea faţă de voinţa lui Allah şi duşmănia faţă 
de om. Atunci când survine relatarea căderii îngerilor, căpetenia lor este numită Iblis, tradiţia 
musulmană vorbind despre răutatea şi duşmănia acestui personaj faţă de lume, căutând coruperea 
omului. 

3. Djinn. Termen ambivalent desemnând, în tradițiile pre-islamice, entitățile spirituale care 
acţionează în lume, având când acţiuni bune, când rele. Termenul „djinn” are semnificaţia de „ceea 
ce e ascuns”, „umbrit”, nevăzut” (în limba vorbită pentru a exprima că ceva este clar, neascuns se 
utilizează la djinn, prefixul „la” având valoarea negaţiei), întunericul nopţii, adâncul lucrurilor, în 
sens estetic desemnează inspirația poetică, faptele tinereţii sau nebunia, dar şi puterea vârstei şi 
tinerețea, femininul a/-djinnya desemnând entităţi demonice feminine, existând numeroase 
superstiții referitoare la posesiunea acestor entităţi şi dorinţele erotice pe care le pot induce, fiind 
similitudini cu credinţa populară în „zburătorul” din mitologia populară românească. În credinţele 
arhaice arabe se pomeneşte uneori despre întruparea djinnilor în corpuri de animale, în general de 
culoare neagră (pisici, câini, şacali, în general în animele totemice), şarpele fiind o întrupare de 
predilecție. 

În ierarhia lumii spirituale, djinnii sunt consideraţi entităţi intermediare între îngeri şi 
oameni. 
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În Coran se spune: „El a creat omul din argilă răsunătoare asemenea vaselor, şi a creat 
djinnii din flacăra focului fără fum” (55,14-15), aşezând aceste entități alături de creaturi, cu 
menținea că au o consistență diferită („focul”) față de celelalte entități care posedă intelect, 
respectiv „lumina” pentru îngeri şi „tărâna” pentru om. Djinnii au şi puterea de a poseda omul. 

Există şi unele neprecizări referitoare la djinni. Coranul este ambiguu față de esența lui Iblis, 
fiind în acelaşi timp considerat unul dintre îngeri (Coran 2,34), dar şi unul dintre djinni (18,50). 
Coranul afirmă că djinnii locuiesc în „Cerurile inferioare”, ei fiind identificați în Coran cu zeitățile 
păgâne cărora li se închină necredincioşii (6, 100.128; 34, 41; 37, 158; 72, 6). Coranul prezintă 
credința locuitorilor din Mecca în legătura dintre Allah şi djinni (72,6), o proiecție a sistemului 
religios arhaic, invocându-i pentru a le cere ajutorul. 

4. Ifrit. Este un alt termen legat de desemnarea unui djinn, de data aceasta fiind vorba 
despre un termen coranic cu o conotație strict demonologică, folosit o singură dată în Coran, în 
legătură cu relatarea faptelor lui Solomon. Acesta stăpâneşte „o armată de oameni, de djinni şi de 
păsări”, care amenință tronul reginei din Saba, fiind vorba dspre o sură din perioada pre-meccană. 
Sura 27, 39 (intitulată an-naml — „furnicile”) afirmă: „A zis Ifrit dintre djinni: Eu ţi-l voi aduce mai 
înainte ca tu să te ridici de pe locul tău, căci eu sunt în stare de aceasta şi sunt vrednic de încredere!” 

O interpretare teologică de tradiție sunită referitoare la organizarea lumii djinnilor 
sugerează existenţa unei ierarhii a lumii demonice în funcție de modul de acţiune, concepție 
apropiată de credințele populare: prin shaytan numeşte un djinn degenerat, urmează entitățile 
denumite marid capabile de a efectua munci fizice şi de a stăpâni „porţile cerului”, Ifrit fiind cel 
mai puternic dintre djinni. Această înţelegere a termenului coranic Ifrit ca un „djinn rău” trebuie 
luată în considerare în contextul credințelor populare, fiind clară semnificaţia de „căpetenie” a 
acestor entităţi. 


STRUCTURĂ ARBORE 

În cosmologia Kabbalistică evreiască a lui Isaac Luria apare noţiunea de "Arbore glippotic” 
sau "Arborele morții” ca omologul ”rău” al Arborelui cabalistic. El este denumit şi prezentat 
metaforic sub formă de "coajă" care înconjoară sfințenia și care sunt obstacole spirituale ce își 
primesc existența de la Dumnezeu doar într-o manieră exterioară. Asta pune în încurcătură pe mulți 
analişti. Cum poate omul să devină Dumnezeu când Arborele Qlipotic este o "coajă rea” a Arborelui 
Vieţii (cunoscut şi sub numele de Arborele Nemuririi), sau reprezentând spirite impure ce trăiesc în 
Sitra Ahra (cealaltă parte”) ? 

Ipoteza noastră oferă o explicaţie plauzibilă pentru această situație. 

La pătrunderea virusului în celulă, acesta se descompune, spun textele sacre, în 288 de 
scântei ale ”Minţii Stup” divine”. Ele se vor grupa în jurul celor trei enzime virale (revers- 
transcriptaza, integraza şi proteaza) ce vor infecta cu cei 7 codoni ai ARN-ului (în frunte cu Lilith) 
cele 7 zone ale celulei unde sunt situate formele incipiente ale organelor principale ale omului”: 
inimă, creier, stomac, rinichi, plămâni, ficat şi splină, denumite în textele sacre: Soare, Lună, Marte, 
Venus, Mercur, Jupiter şi Saturn și personificate prin arhanghelii: Michael, Gabriel, Samuel, Amael, 
Rafael, Zacariel şi Orifiel, dar reprezentate şi de notele muzicale: La, Re, Sol, Si, Do, Fa şi Mi sau 
metalele: Plumb, Fier, Staniu, Cupru, Mercur, Argint şi Aur. 

Aceste zone devin: 

— 1. Qliphe ale Arborelui Morţii pentru faza descendentă (virusul s-a sacrificat luând-o pe 

Drumul Morții) 

— 2. Sephire ale Arborelui Vieţii pentru faza ascendentă de reînnoire a elementelor virale, 
asamblare şi părăsire a celulei. 


12 Ştiinţa afirmă că şi învelişul de lipoproteine al virusului se descompune în 72 de complexe glicoproteice, 
exact cât numărul cărților de Tarot. 
13 Vezi "Biologia credinţei” de Bruce H. Lipton. 
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— 3. Locuri unde vor înflori Mari civilizaţii ale omenirii. 


Numele ebraice, pentru glippot-uri şi corespondenţa cu Sephirot-urile şi demonii, sunt: 


QLIPPOT SEPHIRA DEMON ŞEF DEMON ŞEF DUPĂ BILL HEIDRICK 
Gehenomoth Kether Beelzebub/Satana Thamiel/geamănul 
Gehenoum Chocmah Python Chaigidel 
Gehenne Binah Belial Sathariel 
Ozlomoth Chesed Asmodeus Gamchicoth 
Irashtoum Geburah Sathan Golab 
Bershoat Thipharet Meririm Thogaririm 
Tit Aisoun Netzach Abbadon Harab Serapel 
Abron Hod Astaroth Samael 
Sheol Yesod Mamon Gamaliel 
Aretz Malkuth Behemoth Nehemoth 


Cele două etape ale clonării, una descendentă și cealaltă ascendentă, ale primului eveniment 
de clonare, se amestecă cu fazele următoarei clonări în care un al doilea ARN de retrovirus, 
nerăbdător în a-şi fabrica şi el elementele necesare asamblării reintră în circuitul metabolic al 
celulei, fabricând dar şi ademenind elemente clonate de primul ARN viral (credincioşii migrează de 
la o religie la alta). Acest ARN viral este privit de prima clonă ca Adversar care se opune Creației. 
De aceea instructorii căilor spirituale susțin că nu contează religia adeptului, pentru că sufletele lor 
vor fi piese standard ce se vor potrivi oricărei clone, contând doar cei care reușesc să personifice un 
ARN viral, precum Budha, Zaratustra, Avraam, Hristos, Mahomed şi mulți alții dinaintea lor pe 
care-i mai putem identifica la babilonieni, egipteni, maiaşi etc. Singurul element care ne atrage 
atenția că se va produce o nouă suprapunere este apariția unei alte mari religii. 

Mai trebuie să avem în vedere că la prima clonare, Adversar este ADN-ul celular, iar după 
inserarea virusului în el și preluarea conducerii metabolismului celulei de către virus, Adversar 
devine orice alt ARN viral clonat şi care încă nu are elemente pentru capsidă și înveliş viral, dar 
care vor fi furnizate de sufletele credincioşilor lor. Astfel avem explicaţia de ce Biserica și 
credincioşii sunt numiţi Trupul lui Hristos sau Mireasa acestuia. 

Textele cabalistice susţin că inițial Arborele vieţii era simetric: 


Kether 
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După pătrundere în celulă, decapsidarea celor doi Acizi Ribonucleici ce stăteau "spate în 
spate”, după cum spune Berosus, și întoarcere pe dos după metoda Teseractului, ajung în poziția 
binecunoscută a Arborelui Qlipotic pentru faza descendentă și a Arborelui Sefirotic pentru faza 
ascendentă. 


COPACUL . 
CUNOAȘTERII BINELUI ȘI RĂULUI COPACUL VIETII 
(QLIPPOTH=arborele mortii) (Arborele cabalistic) 


DECAPSIDAREA 
(Păcatul originar) 


Binah 
(A (ARN viral 
femenin) 

Tit Aisoun (7) (5) Abron 
Geburah 


(<) 
Ozlomoth ZIX isi (e) (7) Năizach 
Gehenne Of 


Gehenomoth (10) Malckuth AUTOASAMBLAREA 
(Mântuirea) 


Kether 
(virus) 


Zi 


Chocmah 
(ARN viral 
masculin) 


Chesed 


Deci, decapsidarea se produce de la Qlipha nr. 1, spre Qlipha nr. 10. Personificările 
elementelor dezmembrate vor fi percepute de populațiile autohtone drept zmei, balauri, şerpi sau 
dragoni. 

Ca urmare, Arborele morții, care va descrie un drum descendent, de la locul de intrare în 
celulă (Ianua Inferni/Poarta Infernului) până la mitocondrie (Malkuth), loc unde componentele 
virusului sunt topite, va fi inversul Arborelui cabalistic, care descrie un drum ascendent de la 
mitocondrie, care este şi locul regenerării componentelor virale, la locul de asamblare (Da'at) şi 
apoi la locul de ieșire din celulă (Ianua Coeli/Poarta Cerului). 


În Grădina Edenului erau doi copaci sacri, unul numit Pomul Vieţii şi celălalt Arborele 
Cunoşterii Binelui și Răului. Omenirea, prin strămoşul ei Adam, mâncând din al doilea și nu din 
primul, va avea puterea și potențialul de a cunoaște adevărul pe toate nivelurile lui, dar nu va putea 
fi nemuritoare în lumea materială. 

Autoasamblarea se bazează pe faptul că ”Pocăința din dragoste” poate transforma 
retrospectiv păcatul în virtute, întunericul în lumină. Când toate scânteile sunt eliberate din qlippot, 
lipsindu-le însă vitalitatea, trebuiesc ajutate să crească prin practicarea exerciţiilor spirituale, 
declanșând astfel epoca mesianică. Înainte de începerea eliberării trebuie parcurs întâi drumul 
descendent, aşa cum lisus coboară în Infern, sau cum au făcut-o zeițele Inanna-Ishtar, Persefona, 
Izanagi şi zeul Dionysos. În filozofia hasidică, schema kabbalistică a glippot-ului constă în 
internalizarea experienţei psihologice prin auto-focalizare, care este opusă sfinţeniei prin ”auto- 
nulificare sfântă” sau devekut (contopire cu Dumnezeu), care stă la baza concepției monist-panteiste 
a iluziei creaţiei. 

În Biblie, Qlippot-ul este identificat în viziunea lui Ezechiel (1: 4): "Și m-am uitat şi iată că 
un vânt a ieşit din nord, un nor mare și un foc se plimba şi o strălucire", unde: vântul, norul şi focul 
sunt ”cojile” ce acoperă ”strălucirea” (fragmentul de virus). 

În Sefer Ha Zohar, este stabilită o ierarhie a "emanaţiilor stângi". În acelaşi tratat, acestea pot 
fi văzute ca ultimele legături din lanţul de emanaţii sau intermediari între lumea superioară şi cea 
inferioară. Qlippot-urile sunt, de asemenea, descrise ca deşeuri naturale (apa stătută, vin stricat, 
ramura amară a copacului). Unii cabalişti numesc toate aceste emanaţii ale stângii sub termenul 
"copac exterior”, în măsura în care este în afara lumii divine a Sephirot-urilor. Alţii asociază răul cu 
primele lumi care au fost distruse mai târziu. 

MALKUTH fiind situată pe treapta cea mai de jos a Pomului Vieţii, este în contact osmotic 
cu Arborele Morţii şi dacă în Arborele Sephirotic este numită "Regina", "Mireasa", "Fecioara", Faţa 
Microprosopului, în Arborele inversat se numeşte "Prostituata". Tot ceea ce există în viaţă în lumea 
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materială este corupt, corupţie simbolizată de acei "împărați ai Edomului"sau de VASELE SPARTE 
de care Zoharul ne vorbeşte. 

Nu trebuie pierdut din vedere existenţa Demoneselor (demoni feminini), zeițe de companie 
ale demonesei Machaloth, regine ale prostituţiei sacre: Naamah, Eisheth Zenunim și Agerath, având 


beii 


ca şefă pe Lilith în două ipostaze: "Lilith cea bătrână” şi ”Lilit cea tânără”. 


1. LILITH 

În aspectul ei ca Lilith cea Tânără, apare ca o femeie-hermafrodită, adică femeie până la 
talie şi bărbat de la talie în jos (4RN viral feminin cuplat cu catena masculină a ADN-ului). Ea este 
descrisă călătorind într-un car tras de un cal înaripat sau un leu înaripat pe direcția sud-vest. Această 
imagine a fost inspirată de tradiția cabalistă în care Lilith este partenera lui Gamaliel activ în 
Sephira Yesod. Această asociere este interesantă și pentru faptul că demonul Gamaliel este asociat 
cu Luna, independenţa şi iluziile. Ca Maestră a Iluziilor, Lilith ne încurajează să privim dincolo de 
iluzie Și, prin viziunea interioară a intuiției noastre, să discernem adevărul. Pasărea ei sacră este 
bufnița, ai cărei atuuri sunt acuitatea vederii și capacitatea de a-și găsi drumul prin întuneric. Lilith 
este reprezentată în reliefurile antice, purtând în mod obişnuit o cămaşă împodobită cu coarne 
lunare şi uneori ca o femeie înaripată cu picioarele unei păsări de pradă. Lilith cea Tânără este 
atribuită în mod special celei de-a 30-a Căi de pe Arborele Vieţii, cunoscută sub numele de Sekhel 
Kelali (Calea de colectare a inteligenței). 

Lilith cea Bătrână este considerată a fi cea mai importantă manifestare a zeiţei şi cea mai 
apropiată de rolul ei ca mireasă a lui Satana sau a lui Samael. Este considerată ca aparținând lumii 
Atzilut din Cabală, ce cuprinde Sephirot-urile Kether, Chokmah şi Binah. Ea mai este considerată 
femininul divin, emanaţie a Mamei creatoare Binah (Este ARN-ul viral feminin). 

În cadrul tradiţiilor Qlippotice este asociată cu Calea a 28-a a Arborelui Vieţii, cunoscută sub 
numele de Sekhel Motba (Calea inteligenţei active), pe care conduce un car pe direcția Sud-Est. 

O mare confuzie apare printre Demonologi atunci când încearcă să discearnă adevărul în 
textele mitologice datorită căsătoriei sale atât cu Asmodeus, cât şi cu Samael. Un răspuns ar fi că 
personajul cunoscut sub numele de "Samael Cel negru" este identic cu Asmodeus. Credinţa cea mai 
comună este că Lilith este mireasa lui Satana şi că "Lilith cea bătrână” și ”Lilit cea tânără” sunt de 
fapt doar aspecte ale aceleiași Lilith. 

Din punctul nostru de vedere, Lilith este personificarea ARN-ului viral feminin deghizat în 
ADN dublucatenar. Este ”bătrână” până când ARN-ul viral reuşeşte să o regenereze în Malkuth. 
Misiunea ei este echivalată cu prostituția. Edificatoare în ipoteza noastră sunt şi diferitele legende 
despre Lilith în care sunt amestecate ipostazele virale şi cele celulare: 


Conform Cabalei, Dumnezeu ar fi creat pe Adam şi pe Lilith din țărână (este vorba de sporul 
bacterian), iar Eva, creată din coasta lui Adam (catena de ADN fals creată prin transcriptază 
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inversă), ar fi venit după plecarea lui Lilith. Lilith nu apare în Biblie datorită modificărilor aduse de- 
a lungul timpului acesteia (noi credem că le era imposibil, la acea dată, să discearnă despre a cui 
transcriptază inversă, sau integrază, este vorba). Se mai spune că Lilith şi Adam se iubeau foarte 
mult, dar când făceau dragoste, Lilith nu dorea să stea pe jos, cerând egalitate între sexe, intrând în 
conflict cu Adam (poziţia celor doi acizi ribonucleici din virus nu permite contact). 


În urma conflictului, Lilith pleacă; o altă versiune spune că pronunţând în mod nepermis 
numele lui Dumnezeu (pronunția greşită se referă la amestecul de gene — ARN viral cu ADN), este 
izgonită din Eden. Îl ia pe Şarpe (Diavolul) ca soţ, răzbunându-se mai târziu pe Adam, 
determinându-l să consume fructul interzis din Pomul cunoaşterii binelui şi răului (ARN-ul viral 
masculin se va integra şi el în catena feminină a ADN-ului). 

O altă variantă ar fi că Dumnezeu i-a creat pe Adam şi pe Lilith ca frați gemeni (calificare 
posibilă pentru situația din virus în care cei doi acizi ribonucleici stau spate în spate aşa cum 
afirmă şi Berosus). Lilith a cerut să fie egală cu Adam, însă încercările sale au eşuat, ea părăsindu-l 
în final pe Adam. 

În mitologia musulmană se spune că după ce l-a părăsit pe Adam, Lilith s-a împerecheat cu 
Satan. 

Altă versiune o prezintă pe Lilith că fiind prima soție a lui Adam, înainte de Eva. Adam s-a 
căsătorit cu ea pentru că obosise să se acupleze cu animalele (a dat nume vieţuitoarelor, adică le-a 
modificat genetic prin virusare). El a încercat să o determine pe Lilith să stea sub el în timpul 
actului sexual, însă aceasta a refuzat, nesatisfăcându-i nevoia de dominație. L-a blestemat pe Adam 
şi l-a părăsit (de aici rezultă că a părăsit prima capsida), îndreptându-se către casa ei (ribozom) de 
lângă Marea Roşie (mitocondrie). Adam s-a plâns lui Dumnezeu, care a trimis trei îngeri, pe Sanvi, 
Sansanvi şi Semangelaf (cele trei enzime virale), pentru a o aduce pe Lilith înapoi în Eden (în 
virus), însă aceasta 1-a refuzat (era prea devreme, nu se regenerase încă). Cât timp a petrecut la 
Marea Roşie, Lilith devenise amanta demonilor, făcând câte 100 de copii în fiecare zi (virusa 
componente ale celulei fabricate de ribozom). Cei trei îngeri spuneau că Dumnezeu îi va lua toți 
aceşti copii dacă nu se va reîntoarce la Adam. Din nou Lilith a refuzat, dar a fost forţată de cei trei 
îngeri să jure că ori de câte ori va întâlni copii ai lui Adam (elemente virale având ca matriţă ARN- 
ul viral masculin), le va scăpa viaţa (îi va ajuta să asambleze virusul). 

Acesta a fost momentul în care Dumnezeu 1-a dăruit-o lui Adam pe Eva (catena falsă de 
ADN având ca matriță ARN-ul viral masculin), cea cuminte şi supusă, în timp ce Lilith a fost 
închisă sub mare (în nucleu, marea fiind citoplasma). 

Talmudul aduce noi amănunte: când primii oameni au fost exilați din Grădina Edenului, 
Adam a început o perioadă de penitenţă care a durat 130 de ani. În acel moment el a postit şi sa 
abținut de la actul sexual cu Eva, dar nu putea controla emisiile sale nocturne involuntare, care au 
fost cauzate de Lilith şi Naamah ce-l vizitau pe timp de noapte şi-i furau spermă pentru a crea 
spirite rele. În același timp, spiritele rele masculine (elemente virale) au venit și au însămânţat-o pe 
Eva (aici Eva este numele dat catenei feminine de ADN) care, prin urmare, a devenit mama a 


46 


numeroase duhuri demonice numite urgiile omenirii. 

Tot în perioada ebraică, se spunea că Lilith este mama întregului rău din lume și se crede 
adesea că ea era soția demonică a lui Samael, dar a venit la Adam și Eva sub forma Șarpelui, 
ispititându-1 să guste fructul Pomului cunoaşterii binelui şi răului. Apoi Samael, a conceput cu Eva 
pe Cain, primul criminal și, uneori, se crede că Eva era la acel moment posedată de Lilith. 

Conform unor texte târzii, copiii lui Lilith au devenit succubi şi incubi care vizitează bărbaţi 
şi femei pe timp de noapte, împiedicând nașterile normale. 

În orice caz, de-a lungul Evului Mediu rolul ei a evoluat și sa schimbat într-un mod 
semnificativ, astfel că scrierile timpurii din Cabală (de la începutul secolului al XIII-lea) nu se mai 
referă la ea ca la un demon mai mic asociat activităților sexuale, ci vorbesc despre Llith ca partea 
întunecată a Shekinei şi ca soţie a lui Dumnezeu însuşi. În această perioadă întâlnim multe teorii cu 
privire la originea, puterea şi rolul ei în istoria omenirii. De exemplu, una dintre aceste teorii o 
prezintă pe Lilith ca pe o ființă creată în a cincea zi a creației, explicând că ea a fost "prima creatură 
vie (virală)" cu a cărei copii Dumnezeu a umplut apele. O versiune mai puţin favorabilă o arată că a 
fost creată împreună cu Adam, dar în timp ce Dumnezeu a făcut pe Adam din pământ curat, Lilith a 
fost făcut din murdărie și sedimente impure ale pământului. Încă o idee era că în momentul creaţiei, 
Lilith era un suflet deja existent când Dumnezeu a suflat "suflarea vieţii” în Adam, creându-i astfel 
sufletul şi Lilith a trebuit să fie chemată din adâncurile abisului unde locuia iniţial. În urma acestei 
idei, povestirile au arătat că Lilith nu era o ființă creată de Dumnezeu (virus), ci o entitate divină 
care a apărut spontan împreună cu Samael, fie din abisul creat, fie din aspectul puterii lui Dumnezeu 
(Geburah), emanat din sferele care conțin lumina divină şi creând Copacul Qlippotic. Unele scrieri 
cabaliste merg chiar până la a susţine că Lilith este de fapt Qlippot-ul, pentru că atunci când "prima 
lumină" a apărut în ziua creaţiei, ea a devenit ascunsă și sfinţenia a devenit înconjurată de o coajă de 
rău, care s-a răspândit şi a scos o altă coajă care nu era altceva decât Lilith. 

Relaţia lui Lilith cu Samael este, de asemenea, subiectul multor mituri şi legende. În scrierile 
celor doi frați, Iacov şi Isaac ha-Kohen, ea și Samael sunt descriși ca născuţi împreună, ca o 
emanație în forma unui androgin echipat cu două feţe şi care au făcut sex printr-un intermediar - un 
"dragon orb" mistic "Tanin'iver. 

Această "căsătorie mistică" a lui Lilith cu Samael se crede că produce o fiinţă cunoscută sub 
numele de "Bestia", "Îngerul Satan" sau "Celălalt Dumnezeu". Se mai crede că Samael și Lilith sunt 
cele mai în vârstă fiinţe vii, precum Sfera (virusul) din care proveneau. Aceleaşi surse care vorbesc 
despre relația lor, spun că Dumnezeu a separat pe Samael de Lilith, castrându-l pe el şi făcând-o 
stearpă pe ea (aici ei personalizează virusul care nu se poate reproduce), dar ei au găsit o 
modalitate de a se împerechea prin Dragonul orb, care corespunde Leviatului biblic (ADN-ul). 
Samael, Lilith şi Tanin'iver sunt considerate a fi fiinţe primordiale care a precedat creaţia şi care pot 
distruge întreaga lume în orice moment. 

Ambiguitatea acestei demoniţe, prezentată când ca manifestare strălucitoare a Shekinei sub 
numele de Matronit - mama Sionului, când ca parte întunecată ce se răzbună pe copii (cei 
nevirusaţi), numită Lilith, se datorează multiplelor situaţii în care se află genomul viral pornit din 
virus şi străbătând fluxul metabolic al celulei în vederea clonării. Lilith poate fi personalizarea 
ARN-ului viral femenin, a transcriptazei inverse, a integrazei, a transcriptazei normale, a unei 
catene virusate de ADN şi numai descrierile punctuale ne permit să o identificăm cu o mai mare 
precizie. 

Mai putem enumera câteva caracteristici ce pot duce la identificarea ei: 

Animalele sacre: 

a) ca Lilith cea bătrână: bufniță, broască, câine, elefant, şarpe, vacă, cămilă, babuin, crab, liliac, 
iepure, vidră, scroafă, gâscă, păun, corb, sepie, şoarece, crocodil, capră, lup, stridii, broaşte țestoase, 
cioară; 

b) ca Lilith cea tânără: leu, păsări de pradă, barză, pisici, vulturi. 

Fiinţe mitice: fiare ciudate, monştri, Pegasus, leii înaripați, salamandre, Phoenix, lauri, fantome, 
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succubi și incubi, dragon, sylphi; 

Semne zodiacale: în general toate semnele de foc şi apă; Vărsător (ca Lilith cea bătrână), Leu (ca 
Lilith cea tânără); 

Planete: în general Luna, Soarele ca Lilith cea tânără, Saturn ca Lilith cea bătrână; 

Elemente: Pământ (inamic), Foc (primar), Apă (secundară); Foc / aer (ca Lilith cea bătrână), foc / 
apă (ca Lilith cea tânără); 

Directie: Sud (primar), sud-est (ca Lilith cea bătrână), sud-vest (ca Lilith cea tânără); 

Culori: Indigo (Cabală); chihlimbar (Lilith cea tânără); albastru mov (Lilith cea bătrână); 

Parte a corpului: Suflet; 

Simţ: Vedere; 

Lume Cabalistică: Atzilut; Yetzirah (ca Lilith cea bătrână, dar şi ca Lilith cea tânără); 

Vocale: I; E (Lilith cea bătrână); O (Lilith cea tânără); 

Sunete: b, v, p, f; d, dh, t, (Lilith cea bătrână); s, sh, z, zh (Lilith cea tânără); 

Anotimp: Primăvara (Lilith cea bătrână); Toamna (Lilith cea tânără); 

Copaci: salcie, căpșun, arin, chiparos, brad, tei, laur, palmier, castan; 

Ierburi: fân, camfor, mac roşu, hibiscus, urzică, migdale, căpşuni, arin, rodie, vâsc, bujor, ienupăr, 
dovleac, lemn de santal, cactus, fenicul, amarant (Lilith cea bătrână); angelica, balsam, porumb, 
scorţişoară, crizanteme, ciclamen, laur, lavandă, lotus, orz, rozmarin, şofran, lemn de santal roşu, 
salvie, gălbenele, (Lilith cea tânără) 

Pietre: cristale de cuarţ, perle, calcedon, marmură, lapis verde, opal de foc, pirită, diamant, rubin 
(Lilith cea tânără); onyx, topaz, granat, jaspis, turcoaz (Lilith cea bătrână) 

Parfum: iasomie, ginseng, lotus, lemn de santal roşu, sânge de dragon, scorţişoară, olibanum, 
camfor, smirnă, tămâie, cuişoare (Lilith cea tânără), mosc (Lilith cea bătrână); 

Metale şi minerale: argint, plumb, aur, arsenic, sulfați (Lilith cea tânără); fier, antimoniu, 
magneziu, oxizi (Lilith cea bătrână); 

Cărţi de Tarot: Preoteasa, Judecata, cele patru Regine (ca Lilith cea bătrână), Soarele (ca Lilith cea 
tânără). 

Păcate: Lăcomia (Lilith cea bătrână), Mândria (Lilith cea tânără); 

Virtuti: independenţă, îndrăzneală, încredere, respect de sine, entuziasm / zel, umilință, 
generozitate; 

Ora din zi: dimineaţa (Lilith cea bătrână); apus de soare (Lilith cea tânără); 

Procesul alchimic: Înmulțirea (Lilith cea bătrână); Digestia (Lilith cea tânară). 


2. NAAMAH 

Fiind una dintre cele patru Demonse de prostituție sacră şi sexualitate, Naamah este o zeiță 
importantă în tradițiile multor satanişti. 

Originile lui Naamah sunt obscure. Cercetătorii nu sunt de acord cu modul în care ea apare 
pentru prima dată în cadrul mitologiei și nici nu este clar despre cum a fost identificată ca Demoniţa 
prostituţiei sacre. Zohar descrie Naamah ca un înger căzut şi una dintre cele patru mirese ale lui 
Samael, alături de Lilith, Eisheth Zenunim şi Agerath. În tradiţia Zoharistică, Naamah şi sora ei, 
Lilith,se presupune că l-au vizitat pe Adam sub formă de succubi, împerechindu-se cu el și având un 
număr mare de descendenţi demonici. O astfel de legendă sugerează că Prinţul Demon, Asmodeus, 
a fost produsul iubirii dintre Naamah şi Adam. O alta poveste despre nașterea lui Asmodeus 
presupune ca Agerath însoţitoarea lui Machaloth, nu Naamah, era mama Demonului al carui tată era 
regele David. 

Cabalistic, rolul lui Naamah este foarte pronunţat - cel puţin în contextul Qlippot-ului. Ea 
este aliniată la direcţia nord-vest, asociată cu Abaddon, şi este descrisă ca o femeie cu trup de 
animal, mâncând pământ. Deşi această reprezentare poate părea ciudată, este mai degrabă potrivită 
având în vedere că Naamah este considerată ca fiind o zeiță a pământului. Această considerație este 
susținută şi de faptul că tradiția Cabalistică îi dă conducerea celui de-al zecelea anti-Sefira al 
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Arborelui Vieţii, Malkut. Naamah serveşte şi ca portar şi psihopomp, întâlnind şi îndrumând 
sufletele celor plecaţi în tărâmul Spiritului. Naamah este, de asemenea, asociată cu Calea 31 
cunoscută sub numele de Sekhel Temidi sau Calea Inteligenţei Perpetue de pe Arborele Vieţii și cu 
elementul Foc, indicând sexualitate și pasiune. Prin urmare, natura ei poate fi văzută ca fiind în 
primul rând aliniată la Pământ, dar, în al doilea rând, încorporând aspecte ale focului şi apei. 


Alte nume: Na'amah, Nahemah, Maamah, Nahemoth 

Titlu: Regina Demonilor, Mireasa lui Samael, Regina Pamantului 

Animalele sacre: taur, şarpe, câine, miel, bufniță, capră, scroafă, porumbel, rinocer 
Fiinţe mitice: Gnomi, pitici, elfi, gorgoni, minotauri, succubi 

Semne zodiacale: Toate Semnele Pământului, în special Taurul 

Planete: Pământ, Venus 

Element: Pământ (primar), Apă (secundar), Foc 

Directie: Nord-vest (Cabalistic), Nord (Tradițional), Est (biblic), Sud (Agrippa) 
Culori: negru şi galben 

Parte a corpului: Corpul fizic 

Simt: pipăit 

Lumea cabalistică: Assiah 

Arborele vieţii: Malkuth 

Vocale: A 

Sunete: k, kh, g, gh 

Sezon: [arna 

Consort: Samael 

Copaci: stejar, măslin, piersic, smochin, migdal, lămâi, măr, salcie, stejar 

Ierburi: crin, grâu, caprifoi, coriandru, năut, spanac, trifoi, vâsc, trandafir, cimbru, porumb, iederă 
Pietre: cristal de cuarţ, safir, granat 

Parfum: storax, copal negru, lemn de santal, mosc, muşchi de stejar, trandafir, smirnă, ambră, trifoi 
Metale şi minerale: bismut, cupru, alamă roşie, lapis verde, perlă, coral, sticlă 
Tarot: Împărăteasa Hierofantul , Judecata, Cele patru Regine 

Păcate: Pofta 

Vicii: inerție, hipersexualitate 

Virtuti: Discriminare, scepticism, auto-control 

Timpul din zi: Miezul nopții 

Elemente chimice: sulf, antimoniu 

Procesul alchimic: coagularea 


3. EISHETH ZENUNIM 

Originile lui Eisheth Zenunim se află în primul rând în Kabala Zoharică. Formele alternative 
ale numelui ei sunt Isheth Zenunim, Isheth Zennanim şi Qodeshah. Alături de sora ei Demoneasa 
Eisheth Zenunim este privită ca prima dintre cele patru regine ale demonilor - toate zeițe ale 
prostituţiei sacre şi mirese ale lui Samael. Se ştie puțin despre Eisheth Zenunim în afara scrierilor 
zoharice. 

La fel ca Naamah, Lilith şi Agerath, Eisheth Zenunim este o zeiță preocupată de exprimarea 
sexualității umane în toate formele ei. Deoarece Eisheth Zenunim a fost, conform tradiției, prima 
dintre succubi, ea este privită ca Lilith cea bătrână. Alţii o privesc ca pe cea mai înțeleaptă şi cea 
mai în vârstă dintre cele Patru Regine. Deşi fiecare dintre ele sunt în mod inerent legate de 
elementul pământ, posedă caracteristici unice care demonstrează influența altor elemente asupra 
naturii lor. Așadar, Eisheth Zenunim este asociată cu Calea 30 a Arborelui cabalistic, cunoscută sub 
numele de Sekhel Kelali sau Calea de colectare a inteligenţei, şi cu direcția sud-vest pentru a indica 
aspectele ei de foc şi apogeu - focul pentru aspectul ei războinic, îndrăzneală şi preocupare sexuală, 
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iar apogeul pentru rolul ei de zgripțuroaică înţeleaptă printre cele Patru Regine. 

Eisheth Zenunim, ca şi Samael, este strâns asociată cu Soarele - o asociere aparent ciudată, 
având în vedere faptul că cele mai multe zeițe, în special zeițele Cotoroanţe, sunt legate de Lună. Cu 
toate acestea, asocierea este potrivită, având în vedere calitățile sale atât de distrugător, cât şi de 
dătător de viaţă. 

Deşi apariția ei este mai puţin detaliată în analele mitologiei kabbaliste decât celelalte 
regine, Eisheth Zenunim se manifestă adesea sub forma unui Cotoroanţe subțire, graţioase, 
împodobită în robe din țesătură de aur pur şi purtând o coroană Solară cu șase corniţe. Unul dintre 
rolurile sale suplimentare este acela de judecător. 

Animalele sacre: leu, raptori, barza, sigiliu, lebada, pisici, vultur 

Fiinţe mitice: salamandre, Phoenix, dragon; 

Semne zodiacale: Leu 

Planete: Soarele 

Element: Pământ (inamic), Foc (primar), Apă (secundar) 

Direcţia: sud-vest (natural), sud (biblic), nord (Agrippa) 

Culori: aur, chihlimbar bogat (Cabalistic), portocaliu (Atziluth) 

Simţ: Vedere 

Lumea cabalistică: Yetzirah (Kabbalistic), Atziluth (Elemental) 

Vocale: 1 

Sunete: b, v, p, f 

Sezon: Vara 

Copaci: Laur, dafin, bambus, castan, portocal, palmier, 

Plante medicinale: Floarea-soarelui, lalele, varza, crizanteme, porumb, lavanda, lotus, gălbenele, 
urzică, orz, rozmarin, cimbru 

Pietre: jacint galben, opal de foc, carbune, chrysolit, pirită, onix, diamant, rubin 
Parfum: scorţişoară, tămâie, lemn de santal roşu, lavandă, lotus, salvie, olibanum, chihlimbar, 
smirnă; 

Metale şi minerale: Aur, nitrați, arsenic 

Tarot: Soarele (Planetar), Puterea (Zodiacal), Judecata (Elemental), cei patru Regi; 
Păcate: mândria 

Vicii: pretenția, aroganţa, înțelepciunea falsă 

Virtuti: umilință, recunoștință 

Timpul zilei: la prânz 

Procesul alchimic: Digestia 


4. AGERATH 

Ca şi în cazul lui Eisheth Zenunim, originile mitologice ale lui Agerath se află în primul rând 
în tradițiile cabaliste. Agerath este una dintre cele patru regine Demon ale prostituţiei sacre. Ea este 
considerată una dintre miresele lui Samael, iar numele ei înseamnă "recompensă". În ebraică, 
numele ei înseamnă "Agerath, fiica lui Machaloth", fiind uneori recunoscută a fi mama Prințului 
Demon, Asmodeus — şi că a fost odată cuplată cu regele David pentru a produce urmași. Versiunile 
alternative ale povestirii despre concepția lui Asmodeus sugerează că Naamah, nu Agerath, era 
mama Lui. 

Deşi opiniile variază, mulți autori îi atribuie lui Agerath direcția West, iar tradiţiile Cabaliste 
sugerează că ea este asociată cu direcția Nord-Est. Agerath este descrisă ca o Regină Vrăjitoare şi cu 
o aparență asemănătoare cu cea a Meduzei, având şerpi în loc de păr. Călătorește într-un car tras de 
un bou şi un măgar. Această reprezentare tradițională a lui Agerath presupune că natura ei este 
pământească, mai apropiată de cea a lui Naamah. 

Į se atribuie Calea 29 - numită Sekhel Mughsham sau Calea Inteligenţei Corporale pe 
Arborele Vieţii şi Nashimiron (Malign Ones) pe Arborele Morţii. Interesant că titlul comun al lui 
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Sekhel Mughsham este "Vrăjitoarea în vârstă", un titlu potrivit pentru natura lui Agerath ca Regină 
Vrăjitoare. 


Animale sacre: Șarpe, gândac, pește, delfin, taur, bufniță, vultur, scorpion, porumbel, pinguin, 
purcel, lebădă, cerb, cuc 

Fiinţe mitice: Fantome, Succubi, Vârcolaci, gnomi, spiridușşi, pitici, elfi, sirene 

Zodiac: Peşti 

Planete: Jupiter 

Element: Pământ (primar), Apă (secundară), Aer 

Directie: Nord-est (Cabalist), Nord (Biblic), Vest (Agrippa), Nord (Tradițional) 

Simt: pipăit (Pământ), gust (Apă) 

Lumea cabalistică: Assiah (Pământ), Briah (Apă) 

Vocale: A 

Sunete: k, kh, g, gh 

Sezon: larna 

Copaci: frasin, plop, cedru, ulm, cireş, gutui, prun 

Ierburi: mac, zmeură, agrișe, aloe, margaretă, sfeclă roşie, varză roşie, căpşuni, in, bujor, trifoi 
Pietre: perlă, ametist, rubin, safir, lapislazuli, cuarţ clar, diamant, beril, acvamarină 

Parfum: ambră, storax roșu, copal de aur, Balsam din Galaad, şofran, scorţişoară, copal negru, 
lotus, smirnă, trifoi 

Metale şi minerale: aur, bismut, sulfați 

Tarot: Luna (Pesti), Roata Norocului (Jupiter), Barbatul (Apa), cele patru Prinţese, Pentacluri / 
Monede 

Vicii: indulgență 

Virtuti: Responsabilitatea faţă de cei dragi și de sine 


În Cabala medievală, prin păcatul omului, Shekhinah (locuința lui Dumnezeu) este 
descompusă în 7 Sefirot-uri (codoni ARN), în timp ce în Cabala Lurianică divinitatea (genomul 
viral) este exilată în glippot (ADN fals) ca urmare a Catastrofei iniţiale (decapsidarea virusului) din 
creație. Acest lucru face ca "scânteile sfințeniei" (codonii virusului) exilate în qlippot, să lupte 
pentru răscumpărarea lumii lor (reconstrucția virusului prin clonare). Potrivit lui Israel Regardie, 
"copacul glipotic" este alcătuit din 10 sfere (7 codoni şi 3 enzime), numite şi "gemenii răi”, opuse 
sefiroturilor de pe Arborele Vieţii. Acestea mai sunt numite "Demonii răi ai materiei", dar şi 
"cojile" morților. 

Din punctul nostru de vedere, Arborele Qlippotic descrie efectele înfăptuirii revers- 
transcriptazei, când genomul viral monocatenar îşi pune o mască, o haină sau o "coajă” pentru 
deghizare, în vederea intrării în nucleu şi a integrării în ADN. Procesele metabolice celulare care 
modelează alimentarea și reproducerea oamenilor, dirijate de această dată şi de Sephirot-uri şi de 
Qlippot-uri, vor fi dezechilibrate, devenind ori prea lente, ori prea active, iar oamenii devenind ori 
prea miloşi ori prea cruzi. 

Această simbioză nefastă dintre celulă şi virus, această cutie a Pandorei, va modifica 
băştinașul Terrei, înzestrându-l cu următoarele trăsături negative de caracter: Kether - cu vanitate, 
Chokhmah — cu samavolnicie și despotism, Binah — cu fatalism, Chesed — cu speculație, Gevurah — 
cu birocrație, Tipheret — cu perfidie şi falsitate, Netzach - cu năravuri, Hod — cu neînduplecare, 
Yesod — cu automatism și Malkut — cu stagnare. 

Căile spirituale sau "de dreapta” urmăresc să înlăture aceste trăsături negative, punând la 
dispoziția practicantului energia Sephirot-urilor, în timp ce "Calea stângă” sau Magia neagră, 
urmărind același lucru, va pune la dispoziţia practicantului energia Qlippot-urilor. 

Cărțile sacre au împărțit şi au personalizat forțele care lucrează în centrii de dirijare a 
metabolismului celular (ribozomi şi mitocondrii), în zei sau în demoni, funcție de proveniența celui 
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aflat temporar la putere. Din momentul în care conducerea a fost preluată de virus, Zeii cei Răi au 
devenit Zei Buni. 


Iată ce spune Thomas Karlsson în ”Qabalah, Oliphoth and Goetic magic”: 

Produsele uzate care sunt asociate cu răul creează o structură demonică a Arborelui Vieţii şi 
a celor zece Sephirothuri. Aceste produse reziduale sunt numite Klipot, Kelippot sau Qlphoth 
(singular Klipa, Kelippo sau Qlipha), care înseamnă "piele", "coajă" sau "cochilii". Qliphoth-ul 
constituie un fiu din rămăşiţe ale creației (elemente virale rămase după asamblare). Ei sunt exilați 
din Pomul Vieţii prin anumite procese de curățire, dar în mod constant îl chinuiesc pe om din 
propria lor anti-lume demonică. Uneori Qliphoth-ul apare sub formă de ispite malefice şi, ocazional, 
ca demoni actuali, trebuind să se protejeze împotriva omului. Qliphoth-ul apare în legătură cu 
lumile primordiale și cu distrugerea lor, dar au în unele interpretări o existență și mai mare decât 
Dumnezeu. 

Qabalistii văd în general pe Geburah situat pe stâlpul Judecăţii din Arborele Vieţii, ca 
principalul factor din spatele creării lui Qliphoth. Acest lucru a fost descris într-o manieră care 
aminteşte de rebeliunea lui Lucifer împotriva lui Dumnezeu și a ordinului său. Aceasta confirmă 
impresia că, de la începuturi, Geburah are deja o existență independentă care corespunde lui Satana 
sau Samael. Geburah evadează din unitatea sefirotică şi declară: "Voi conduce". Este forțat să se 
întoarcă în echilibrul sefirotic, dar anumite părți ale sale scapă. Aceste părţi ale lui Geburah s-au 
întors împotriva lui Dumnezeu şi au început propriile lor emanaţii, pe care Qabalistii le descriu ca o 
batjocură împotriva lumilor divine. Așa cum lumile lui Sephiroth sunt zece la număr, aceste 
emanații constau în zece anti-lumi întunecate. Cuplul primordial demonic, Samael şi Lilith, care 
reprezintă Qliphoth, îi conduc. Qabalistii se refera la lumile Qliphotice ca bastarzi şi pretind că 
corespund actului Creației, dar sub forma sexualităţii nelegitime. 

Qliphoth-urile sunt numite excrementele creației și sunt uneori asociate cu lumea materială 
ŞI uneori cu ceva chiar mai mic şi mai rău în ierarhia Qabalistică. Anumiți învățători Qabalisti vor să 
conecteze Qliphoth cu Assiah sau cu Asiah, cel mai mic nivel de pe Arborele Vieţii, la care aparţine 
Sephirah Malkuth. Dar, în același timp, cele zece anti-lumi Qliphotice corespund întregii structuri 
sefirotice cu toate cele patru planuri. Cele zece lumi Qlhphotice sunt populate de demoni și ființe 
malefice. În Kabbalah Unveiled a lui MacGregor Mathers din secolul XIX, care conţine o colecţie 
de texte Zohar publicate inițial în limba latină de Knorr von Rosenroth, Asiah și lumile rele sunt 
descrise astfel: 


Cea de-a patra este lumea Olahm Ha-Asia, lumina acțiunii, ce a transportat şi lumea cojilor 
Olahm Ha-QOliphoth, care este această lume a materiei alcătuită din elementele grosiere ale 
celorlalte trei. Ea este, de asemenea, locuinţa viciului rău al spiritelor, numite "cochilii" de către 
Oabalah. Diavolii sunt, de asemenea, împărțiți în zece clase şi au locuinţe adecvate. 


În jurul speculațiilor cu privire la Qliphot şi cele zece anti-lumi, a fost dezvoltată o întreagă 
demonologie, atât în evanghelii cât şi în Qabalah creștină. Fiecare Qlifa reprezintă un aspect negativ 
sau un antipol rău al fiecărui Sephira şi este populată de demoni, în loc de îngerii care sunt asociaţi 
cu zece Sephiroth. Cele zece lumi Qliphotice şi conducătorii lor demonici sunt în general 
considerați a fi următorii: 


Qlipha Sephirei Demonul Stăpân Anti-Pol 
l Nahemo Nahema Malkuth 
2 Gamaliel Lilith Yesod 
Samael Adrammelck Hod 
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4 Hareb-Serapel Baal Netzach 
5 Tagaririm Belphegor Tiphareth 
6 Galab Asmodeus Geburah 
7 Gamechicoth Ashtarot Chessed 
8 Satariel Lucifuge Binah 

9 Chaigidel Beelzebub Chokmah 
10 Thamiel Satan şi Moloch Kether 


Acest tabel se bazează pe corespondențle din Kabbalah Unveiled şi arată cum cele zece sfere 
diferite corespund celor patru lumi din Qabalah. Cea mai înaltă (sau mai corect, cea mai de jos) 
Qlipha, Thamiel corespunde celei mai înalte lumi arhetipale Atziluth, în timp ce Chaigidel și 
Satariel corespund lumii creației, Briah. Cele şase lumi următoare sunt asociate cu lumea formării, 
Yetzirah, şi cea mai mică Qlipha. Nahemo, corespunde exclusiv lumii Assiah. Numele Qliphoth și 
conducătorii lor diferă de la o sursă la alta. Kabbalah Unveiled prezintă o explicație interesantă a 
lumilor rele şi a ființelor lor: 


Demonii sunt cei mai groşi şi cei mai deficienți dintre toate formele. Cele zece Olipha 
corespund celor zece Sefirothuri, dar într-un raport invers, deoarece întunericul şi impuritatea 
cresc odată cu coborârea fiecărui Qlipha. Primele două nu sunt decât lipsa formei şi organizării 
vizibile. Al treilea este adăpostul întunericului. Urmează şapte Infernuri ocupate de acei demoni 
care reprezintă vicii umane încarnate şi torturează pe cei care s-au dat la fel de fel de vicii în viața 
pământească. 


Samael este descris ca un conducător al tuturor demonilor și este identificat cu Satana. 
Împreună cu femeia sa, regina adulterului și curvăriei, Isheth Zenunim, el este numit Chiva sau 
Fiara. Fiara, Samael şi Curva constituie o trinitate a răului. 


Sephira Geburah și originea răului 

Arborele Vieţii cu zece Sefiroți reprezintă diferite calități ale lui Dumnezeu sau principii ale 
Universului. Două dintre calitățile cele mai evidente: mila şi judecata, influențează existența 
umană. Stâlpii Mile: şi Judecăţii lui Dumnezeu corespund în partea de jos forțelor astringente şi 
dezintegrante ale universului, forţe care influenţează în mod constant cele mai joase Sephira, 
Malkuth şi lumea omului. Pe pomul vieţii, Sephira Chesed corespunde părții milostive a lui 
Dumnezeu, în timp ce Sephira Geburah (numită și zgomot/Din) corespunde părții severe şi 
condamnabile. Principiul lui Chesed este să alăture, să unească şi să lege, în timp ce Geburah rupe, 
trage şi limitează. Chesed și Geburah exercită o influență fundamentală asupra existenței. Când 
aceste două principii sunt echilibrate, ele acționează armonios cu celelalte Sephirothuri. Chesed face 
parte din partea dreaptă a Arborelui Vieţii și Geburah din stânga. Partea stângă este asociată cu 
principiile care creează limite şi legi și se numeşte "Pilonul severităţii”. Partea dreaptă este asociată 
cu principiile care creează unitate şi înțelegere şi se numește "Pilonul Milei”. Sephiroth-ul din 
stânga sunt Binah, Geburah (Din) şi Hod şi Sephirothurile din partea dreaptă sunt Chokmah, Chesed 
şi Netzach. Forţele din partea stângă sunt active în timpul procesului Creaţiei, deoarece ea necesită 
o separare de unitatea inițială a lui Dumnezeu. Universul este creat atunci când principiul distructiv 
divizional este activ. Această idee este importantă în Qabalah deoarece protejează Qabalah de un 
panteism imanent în care Dumnezeu există în Creaţie. Faptul că principiul distructiv care este cauza 
din spatele Universului poate permite manifestarea şi existența individuală pare paradoxal, dar fără 
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această forță, totul se va topi şi se va uni. Dacă luăm omul ca exemplu, viaţa începe cu împărțirea 
unei celule care determină crearea a numeroase alte celule care să permită crearea unei noi vieţi. 
Forţa de împărțire este instrumentul care este necesar pentru a crea viaţa din altă viață, dar este şi 
aceeași forță care întrerupe firul vieții. 

În Sephira Binah, pot fi găsite unele dintre principiile originale ale Pilonului 
Severității/Judecăţii, şi anume izvorul universului, precum şi rădăcinile forțelor de limitare, 
împărțire şi de reglementare. Pe de altă parte, numai în Geburah forțele dezintegratoare şi 
judecătoare sunt pe deplin exprimate, deşi armonizate de forţele unite ale lui Chesed. 

Geburah este văzut ca rădăcina răului de către majoritatea Qabalistilor, iar definiția reală a 
răului a fost deseori "separare", adică caracterul calitativ al lui Geburah. Așa cum explică Gershom 
Scholem într-un capitol din cartea "Sitra Ahra, Bine și Rău în Cabala", cu privire la forma mistică a 
Dumnezeirii: 

Învățăm aici că răul nu este altceva decât cel care izolează şi îndepărtează lucrurile de 
unitatea lor (...) Ceea ce este comun tuturor acestor cabalişti este percepţia răului ca entitate 
existentă în izolare şi acțiunea rea ca separarea fiinţei din locul potrivit. 


Geburah și Satana 

Atâta timp cât Geburah rămâne echilibrat de Chesed, este o forţă care garantează ordinea şi 
dreptatea, dar dacă Geburah ar acţiona singură, ar deveni o forță brutală şi distructivă care ar cauza 
răul. Qabaliştii văd Geburah ca pe un aspect al lui Dumnezeu şi ca una dintre calitățile lui. La un 
anumit moment din perioada mitică a timpului, şarpele se află în grădina Edenului și face ca omul 
să rupă unitatea inițială prin mâncarea fructelor cunoaşterii. Atunci când unitatea inițială sparge 
Geburah devine o forță independentă care va domina Malkuth şi lumea omului. Ceea ce era 
potențial rău devine actualizat și se transformă într-o forță radicală a răului care afectează lumea 
omului. Conform multor cabalişti, Satana se naște prin faptele păcătoase ale omului. O parte a lui 
Dumnezeu devine o forță rea, independentă, prin partea neascultătoare a omenirii. 

Mai mulți cabaliști susțin că şarpele este principiul care provoacă diviziunea și care îi 
permite lui Satan sau Samael să devină un principiu rău individual. Șarpele corespunde instinctelor 
considerate păcătoase, dar a fost asociată şi cu mama demonilor Lilith. 

Samael, numele lui Satan în literatura evreiască, inițial un aspect al lui Dumnezeu în mai 
multe interpretări, se găseşte şi în cele 72 de nume ale lui Dumnezeu, în numele lui Sa'ael. Atunci 
când forța lui Geburah a devenit independentă, Maveth, cunoscut şi ca Moartea, a intrat în existenţă 
şi, de asemenea, în numele lui Sa'el, care după aceea a devenit Samael, adică Îngerul morţii. 
Cabaliştii evrei au crezut că, la venirea lui Mesia, moartea va fi înfrântă şi ei au crezut de asemenea, 
că atunci când omul va ajunge la existenţa paradisiacă inițială la un moment dat în viitor, Samael va 
fi eliberat de principiul morții şi, din nou, Dumnezeu o să-și recapete numele Sa'ael. 

În anumite texte cabaliste există totuşi o tendinţă de a vedea pe Satana ca o forţă originală, 
independentă, care este activă în unitatea primordială a lui Dumnezeu. Textul cabalistic Galya Raza 
descrie lungi conversații între Samael şi Dumnezeu. În misticismul evreiesc, Satana este procurorul 
adică premisa pentru justiția lui Dumnezeu. În unele texte, Geburah, aspectul de judecător al lui 
Dumnezeu, este privit ca fiind identic cu îngerul procuror, Satana. 


Geburah și Creaţiea 

Geburah este principiul pedepselor şi distrugerilor. Dar, în mod paradoxal, este şi condiția 
prealabilă a Creaţiei. Când Dumnezeu creează cerul şi pământul, el împarte ceea ce fusese anterior 
topit. Dumnezeu separă lumina din întuneric. Inițial, totul a fost unit şi complet nediferenţiat, iar din 
această stare primordială lumea a fost formată prin separare, adică prin calitățile lui Geburah. 

Cea mai înaltă trinitate nu corespunde creaţiei în sine, ci planificării sale şi totul este încă în 
această etapă unificat. Kether corespunde voinţei lui Dumnezeu, Chokmah înțelepciunii sale și 
Binah discernământului său. Cele șapte Sephirothuri ce urmează lui Binah reprezintă Creaţia şi cele 
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şapte zile în care are loc. Binah este abilitatea discriminativă a lui Dumnezeu şi procesul de 
diferențiere prin care este pregătită creația. Binah eliberează emanatțiile în care forțele lui Geburah 
primesc spațiu pentru a funcționa. 


Lumile distruse 

Potrivit unor cabalişti, au existat anumite lumi care au fost create anterior față de a noastră. 
Rabinul Isaac ha-Cohen, care a trăit în mijlocul secolului al XIII-lea, a fost unul dintre cei mai 
importanți susținători ai acestei idei. Aceste lumi au fost create exclusiv din principiile părții stângi 
care aveau rădăcina în Binah, permițând astfel forţei de separare a lui Geburah să funcționeze 
nestingherită (este ramura descendentă a clonării). Din moment ce aceste lumi fuseseră create de 
principiul dezintegrator şi distructiv, ele erau, de asemenea, complet distructive. Potrivit lui Isaac 
ha-Cohen, Dumnezeu a creat aceste lumi pentru a permite existența oamenilor neprihăniți (cu 
elemente virale clonate). Într-o lume care constă numai din instincte bune (yaher ha-tob), nici un 
om neprihănit nu ar fi în Stare să existe, deoarece neprihănirea este măsurată în ceea ce priveşte 
rezistența. Numai într-o lume a nedreptăţii poate să apară un om neprihănit, deoarece el va alege 
pe cei buni şi neprihăniţi. Îngerii, care constau numai din principii bune, nu sunt astfel neprihăniţi 
în acelaşi mod în care poate fi un om. Dumnezeu nu a vrut să condamne orice lumi la inexistență 
înainte de a fi stabilit că era imposibil să se găsească chiar şi doi oameni drepţi în aceste lumi. Ar 
fi nedrept faţă de cei care nu ar fi niciodată în stare să existe și să-și dovedească neprihănirea. 


Rabinul Eleazar de Worms introduce ideea că Dumnezeu a creat inițial o lume care a fost în 
întregime rea, încercând să găsească în ea cel puţin două persoane bune. Dacă nu s-ar putea 
întâmpla acest lucru, lumea s-ar destrăma, pentru că nici o lume nu poate exista fără cel puţin 
două persoane bune. 


Problema era că nici o singură persoană nu a apărut în aceste lumi ale răului pur. Potrivit 
textelor referitoare la emanațiile stângii, ale rabinului Isaac ha-Cohen, Dumnezeu a făcut trei 
încercări. Mai întâi, o lume a apărut din "forme ciudate" şi "apariţii distrugătoare." A fost o lume 
răutăcioasă şi crudă condusă de Qamtiel. Această lume a fost atât de rea încât a fost distrusă şi a 
revenit în Binah și o nouă lume a izvorât din forme şi apariții mai străine, iar conducătorul său a fost 
Belial şi această lume a fost chiar mai rea decât a predecesorului său. Ea a fost distrusă ca şi prima 
lume şi o a treia lume a emanat din forme mai străine şi mai distructive decât prima şi cea de-a 
doua. Această lume condusă de Ittiel a fost cea mai rea din toate cele trei, deoarece forțele acestei 
lumi au dorit să se pună deasupra divinului şi au vrut să taie Arborele Vieţii. Atunci s-a luat decizia 
de a nu mai crea lumi asemănătoare cu acestea şi Dumnezeu a creat lumea noastră, care conţine un 
amestec de bine şi rău şi, ca rezultat, omul conţine atât instinctele bune (yeser ha-tob), cât şi 
instinctele malefice (yeser ha-ra). Această lume înseamnă totuşi că neprihănirea scade între cei 
neprihăniți, deoarece ei nu aleg binele în toate împrejurărilor. Cele trei lumi cu totul rele au 
dezvăluit că nici o lume nu ar putea exista numai prin lumile distrugătoare ale lui Geburah. 

Pentru ca o lume să existe, forțele lui Geburah trebuie să fie echilibrate de Chesed, şi acest 
lucru se realizează în lumea omului, Malkuth. 

Lumile originale, rele se sting și se întorc la originea lor în Binah. Rabinul Isaac ha-Cohen 
compară acest lucru cu modul în care un fitil îmbibat în ulei arde din cauza uleiului, dar poate fi 
aprins în acelaşi ulei. Anumite reziduuri ale celor trei lumi rele originale continuă să existe ca 
rămăşiţe sau ca o lavă întărită a unui vulcan stins. Aceste rămășițe sunt răul lumii și sunt numite 
Qliphoth. 


Împărații din Edom 
In Qabalah, cele trei lumi primordiale distruse, corespund celor 974 generaţii care, conform 
tradiției, au fost create de Dumnezeu, dar au fost anihilate după ce Dumnezeu a descoperit că sunt 
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rele. O altă temă recurentă care este comună în Qabalah este cea a regilor din Edom despre care se 
vorbeşte în Genesa 36. Au fost împărați peste ţara Edomului înainte ca orice rege israelit să o fi 
cucerit, iar cabaliștii i-au asociat pe aceşti regi cu lumea primordială rea şi domnii lor. Potrivit 
cabaliştilor, Edom era un regat sau o lume care consta numai din fortele rele ale lui Geburah. Zohar 
ne spune că Edom înseamnă "o împărăție de o fermitate care nu este slăbită de vreo milă". Vechii 
domni din Edom au fost unsprezece la număr, iar acest număr este asociat cu principiul răului din 
Biblie. În Genesa 36: 40-43 găsim numele lor: Timna, Alva, Jetet, Oholibama, Ela, Pinon, Kenas, 
Teman, Mibsar, Magdiel şi Iram. 


Regele Edomului, plasat pe steaua cu 11 vârfuri, reprezintă Qliphotul şi celălalt conducător al demonici. 


În Qabalah aceste nume corespund celor unsprezece conducători ai demonilor care 
guvernează lumea antică a părții rele. Un text Qabalist asupra celor mai importanți demoni relevă că 
atât conducătorii, cât şi regii Edomului sunt asociaţi cu anumiţi demoni: 

Vechea Lilith este soția lui Samael; ambii s-au născut în aceeaşi oră ca o imagine a lui 
Adam şi Eva şi s-au îmbrățișat. Ashmedai, marele rege al demonilor, căuta să ia de soţie pe tânăra 
Lilith, fiica regelui: numele său este Qufsafuni, iar numele soției sale este Mehetabel fiica lui 
Matred şi fiica ei Lilita. 


Datele cu privire la soția Mehetabel, fiica lui Matreb, se află în Geneza 36-39, unde sunt 
prezentați regii Edomului şi familiile lor. Samael, adică Satana, este menţionat ca domnitorul 
Edomului. Aceasta este o interpretare care nu este menţionată în Biblie, dar care a fost însoțită de 
anumite speculații cabalistice; în jurul ipotezelor privind regii Edomului, anumite tradiții 
demonologice erau legate de ideea că au aparținut emanaţiilor din partea stângă. Printre evreii din 
timpul Evului Mediu timpuriu, termenul "Regii Edomului” a fost folosit pentru a desemna 
creştinismul, despre care credeau că s-au dezvoltat din partea întunecată. 


Geburah și Zimzum 

Cabalistii credeau în primul rând că creaţia a fost inițiată de Dumnezeu, care se întoarce spre 
exterior, permițându-i să emane din El şi în jos, în conformitate cu teoriile de emanaţie ale 
neoplatonismului. Această teorie a fost transformată cu susul în jos de faimosul cabalist Isaac Luria, 
care a trăit şi a lucrat în orașul galileian Safed în timpul secolului al XVI-lea. 

Potrivit lui Luria, Creaţia a început cu faptul că Dumnezeu şi-a concentrat puterea într-un 
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singur punct, în Ain Soph, creând un gol în propria sa nelimitate. Aici Dumnezeu poate să creeze 
lumea fără să devină una cu ea, prin panteism. 

Cu toate acestea, Dumnezeu creează lumea prin a intra în sinele Său, devenind din ce în ce 
mai demarcat. Prima acţiune a lui Dumnezeu este de a crea demarcarea şi goliciunea, adică un 
întuneric primordial. În acest gol Dumnezeu poate permite Creaţiei să aibă loc şi lumina să treacă. 
Prin Creaţie, Dumnezeu ajunge la ceea ce poate fi numit exil mistic în interiorul Lui. Acest proces 
în care Dumnezeu își limitează propria Lui limită pentru a permite Creaţia se numește Zimzum, ceea 
ce înseamnă "concentrare", sau mai degrabă "retragere". 

Isaac Luria şi discipolii lui au tras concluzii îndrăznețe despre Zimzum. Faptul că Dumnezeu 
a reuşit să izoleze o zonă în sine însemna că principiul lui Geburah era activ. Forţa judecății 
exprimată prin Geburah se caracterizează prin limitare şi determinând totul în mod corespunzător. 
Astfel, Geburah este activ atunci când Dumnezeu inițiază procesul Zimzum. Dacă existenţa trebuie 
să fie posibilă în afara lui Dumnezeu, El trebuie să tragă o limită pentru a defini unde nu este El. 
Geburah trage această limită şi este principiul care stă la baza existenţei obiectelor individuale. Fără 
Geburah, toată lumea se va întoarce şi va fi înghițită de unitatea originară a lui Dumnezeu. Geburah, 
care este forța din spatele răului, este în același timp principiul care facilitează Creația şi existența 
individuală în afara lui Dumnezeu. În consecință, Isaac Luria şi urmaşii săi descriu o existenţă în 
care răul există ca o condiţie prealabilă pentru a fi el însuși. Scholem explică în privinţa formei 
mistice a părerii lui Luria asupra Zimzum, Geburah (numit şi Din care înseamnă zgomot) şi creaţie: 

O lume perfectă nu poate fi creată, căci atunci ar fi identică cu Dumnezeu Însuşi, care nu se 
poate duplica pe Sine Însuși, ci doar se limitează la Sine. 


El explică o idee aproape gnostică despre Creaţie: 

Dar actul lui Zimzum însuși, în care Dumnezeu se limitează pe El Însuşi, cere înființarea 
puterii lui Din, care este o forţă de limitare şi restricție. Astfel, rădăcina răului se află, în cele din 
urmă, în însăşi natura creației în sine, în care armonia Infinitului nu poate, prin definiţie, să 
persevereze: datorită naturii sale ca Creaţie - adică ca alta decât Dumnezeirea - un element de 
dezechilibru, defecţiune și întunericul trebuie să intre în fiecare existenţă, oricât de sublimă ar fi 
aceasta. 

Qabalah Luriană susţine astfel că principiul răului este necesar dacă Creaţia trebuie să fie 
posibilă să existe şi să nu se întoarcă la unitatea lui Dumnezeu. 

Ruperea vaselor 

O temă importantă în Qabalah Luriană este descrierea "ruperii vaselor” (Sehevirath ha- 
kelim). După Zimzum, Adam Kadmon este creat, omul perfect care străluceşte cu lumină divină. 
Din el lumina sefirotică radiază în unitate completă. Dar, din ochi, o formă de lumină atomizată 
străluceşte în care Sephiroth nu constituie o unitate organică, ci diferite puncte sau părţi. Lumea este 
construită de această lumină pe care Isaac Luria o numeşte "o lume a luminilor punctate" (Olam ha- 
nekkudoth), dar şi "lumea confuziei” (Olam ha-tohu). Aceasta constituie fundamentul creaţiei 
actuale, care este cunoscută omului, care de la început a fost îndreptată spre finit. 

Diferite vase sunt create pentru a aduna această lumină punctuată şi pentru a da energiei sale 
o formă în creația limitată. Cele trei vase ale triadei supernale din Sephirothuri adună lumina, dar 
când lumina curge până la cele şase vase inferioare, rapiditatea procesului determină ruperea acestor 
vase. Cel mai mic Sephirah este de asemenea deteriorat, dar nu la fel de acut. 

Piesele cad în interiorul Abisului cu 288 de scântei de lumină divină, pură şi sfântă, care este 
astfel amestecată cu cele necurate și fără sfinţenie, care au ca rezultat crearea de anti-lumi demonice 
(parcă este descrisă decapsidarea). 

Ruperea vaselor (recipientului) este un pas necesar în creaţie și, deşi este denumit un 
"accident" (Schevira), este inevitabil. Scholem scrie că, la fel ca sămânţa care trebuie să se crape 
pentru a putea să crească şi să înflorească, tot aşa primele vase (module virale) trebuie să se rupă 
pentru a permite luminii divine din interiorul lor să-și atingă scopul predestinat. Motivul ruperii 


57 


vaselor este existența unui fiu al procesului primordial de curăţare. În spațiul original, elementul rău 
a fost amestecat cu elementul bun. Pentru a purifica Sephiroth-ul de rău, vasele s-au rupt şi răul a 
fost alungat pentru a deveni o identitate independentă într-o lume anti-lume demonică. Prin ruperea 
vaselor apar nave noi curățate (clonate). Împărăţia răului nu este creată inițial din piesele reale ale 
vaselor sparte. Aceasta provine din deşeurile rezultate prin curățarea elementelor virale produse prin 
Creația provocată prin ruperea vaselor. Acest lucru poate fi comparat cu procesul de naştere care 
generează şi deşeuri. Acest întreg proces al vaselor sparte este comparat de către cabalişti cu 
primele trei lumi distrugătoare și cu cei unsprezece regii răi ai Edomului, care au creat lumi 
primordiale rele care au fost anihilate pentru a facilita o lume nouă şi pură. 


Demonologie 

Demonii care conduc anti-lumile pot fi întâlniți şi în demonologia iudeo-creștină a textelor 
biblice, în poveştile folclorice şi, mai presus de toate, în literatura magică a iudaismului şi a 
creștinismului. Literatura magică atribuită regelui Solomon este plină de nume de demoni, care 
apar şi în speculațiile cabaliste despre Qliphoth. Este foarte posibil ca chiar numele Qliphoth să se fi 
strecurat ca nume de demon în Grimorium Verum. Diferenţa dintre diferitele Qabale şi Zohar a fost 
scoasă în evidență de Scholem în Enciclopedia Judaica: 

Diferenţa de bază dintre Zohar şi scrierile gnosticului din Castilia a fost că acesta din urmă 
se dedă la personificări exagerate ale puterilor din acest domeniu, recurgând ocazional la 
convingeri demonologice anterioare și numindu-le "potenţialul emanaţiilor stângii”, în timp ce 
autorul Zoharului a păstrat în general categorii mai impersonale. 

Demonii apar în Grimoare, sau cărți de artă neagră, despre care se presupune adesea că 
provin dintr-o autoritate veche adecvată, de la Regele Solomon la Agrippa. Printre cele mai vechi 
texte din cadrul demonologiei solomonice se află Testamentul lui Solomon. Probabil cele mai 
renumite sunt Cheia lui Solomon şi Cheia mai mică a lui Solomon, numită Lemegeton, care conţine 
un catalog demonic notoriu cu 72 de spirite rele. Numărul 72 corespunde cu numele secret al lui 
Dumnezeu, Shemhamforash, şi au existat speculaţii cu privire la faptul dacă acești demoni nu 
constituie, de fapt, partea întunecată a lui Dumnezeu. Mai mulți demoni pot fi urmăriţi înapoi la 
anumiţi zei vechi și spirite din culturile sumeriene şi babiloniene. Studiile clasice ale acestor texte 
magice demonologice şi negre sunt Ritual Magic de E.M. Butler, Secret Lore of Magic de Idres 
Shah şi Cartea Magiei Negre de A.L. Waite. 

Informaţii interesante despre Qliphoth şi atributele sale pot fi obținute din textele 
demonologice. Eliphas Levi a tradus un fragment din ebraică despre care se vorbește în Cheile lui 
Solomon. 

Acest text descrie Qliphothurile și conducătorii lor demoni ca antipoli la calitățile divine ale 
Sephirothurilor. Această categorizare care apare în lucrarea lui Levi și Mathers este comună în 
Oabalah Hermetic. Demonii şi Qliphoth-urile sunt explicaţi în textul tradus de Levi: 


1. Thamiel, ca antipol la cel mai înalt Sefira, Kether, care reprezintă unitatea, este "dublul" şi 
demonul revoltei şi anarhiei. Doi regi diavoli, Satan şi Moloch, domnesc în Thamiel şi sunt angajaţi 
într-un război veşnic. 

2. Chaigidel este antipolul Sefirei înțelepciunii, Chokmah. Chaigidel sunt cochilii care corespund 
aparențelor materiale şi iluzorii. Beelzebub, numit stăpânul muștelor de când zboară bântuie 
cadavre putrede, guvernează această sferă. Beelzebub este descris ca îndrumător al demonilor, mai 
degrabă decât conducătorul lor, deoarece spiritele rele nu ascultă pe nimeni. 

3. Satariel este opusul lui Binah, Sefira înţelegerii. Satariel este cel care păstrează un secret sau 
ascunde ceva. Demonii lui Satariel sunt asociaţi cu absurdități, inerții intelectuale şi mistere. 
Lucifuge guvernează aici și el nu trebuie amestecat cu Lucifer. Lucifuge este cel care scapă de 
lumină şi Lucifer este cel care aduce lumina. 

4. Gamechicoth este antipolul Sephirei Chesed. Demonii lui îngreunează și tulbură sufletele. 
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Liderul lor este Ashtaroth sau Astarte, care în textele siriene este numit Venus impur cu sânii 
feminini, dar cu capul de măgar sau bou. 

5. Golab este un antipol al Sefirei justiției, Geburah. Demonii lui Golab sunt agitatori şi 
incendiatori şi sunt numiţi spiritele mâniei. Domnitorul este Asmodeus, numit și Samael cel Negru. 
6. Tagaririm sau "întrebătorul" este antipolul Sephirei Frumuseţii, Tiphareth. Aici domnește 
Belphegor. 

7. Hareb-Serapel sau "Corbul morții" este antipolul Sephirei Victoriei, Netzach, iar Baal domneşte 
aici. 

8. Samael (amăgitorul) este antipolul Sephirei Deciziei, Hod, şi aici domneşte Adrammelech. 

9. Gamaliel "dezgustătorul" este antipolul Sephirei fundației, Yesod, şi demonul depravării, Lilith, 
guvernează aici. 

10. Nahema este antipolul celui mai mic Sephirah. Este venerată de națiunile malefice și 
blestemate: amalekiții, numiți "atacatorii", Geburimele numiți "violenții", Raphaim numiți "lași", 
Nephilimii numiți "depravaţii” şi Anakimii numiți "anarhiştii". Cele patru litere ale Tetragrammatou 
IHWH şi a cincea literă Shin care transformă Tetragrammaton în Pentagrammaton vor anihila aceste 
cinci așa-numite națiuni. Pentagrammatul este o temă comună în Qabalah creștin unde 
Pentagrammaton corespunde lui Isus. 

Textul descrie modul în care demonii sunt rămășițele zeilor vechi şi corespund prostiei, 
nebuniei şi intoxicației. Textul are câteva citări interesante și definiții care sunt corecte în paradigma 
Qabalistică, dar care sunt mai mult legate de autorul lui Eliphas Levi decât de cel al lui Solomon, 
aici în traducerea lui MacGregor Mathers: 


Iadul nu are alt guvern decit acea lege letală care pedepseşte perversitatea şi corectează 
eroarea, căci zeii falși există doar în falsa părere a adoratorilor lor. Baal Belphegor, Moloch, 
Adramelech, au fost idolii sirienilor; idoli fără suflete acum distruși și despre care rămâne numai 
Numele. Diavolul este un Dumnezeu de refuz. () Pentru a evoca fantome este suficient să se 
îmbolnăvească sau să se facă nebun; căci fantomele sunt întotdeauna tovarășii de beţie și de vertij. 


Kelippath Nogah 

Există o sferă în care binele şi răul sunt amestecate, deoarece scânteile divinului au căzut în 
Abis, iar divinul a fost amestecat cu Qliphoth. Această sferă este numită Kelippath Nogah, "coajă 
strălucitoare", şi este sursa sufletelor inferioare, conform Qabalei Luriene. În sufletul omului există 
un conflict constant între aceste părți. 

Aceasta este o temă recurentă între cabalişti, ei susținând că lumina divină este amestecată 
cu răul care îi dă astfel viaţă (ADN-ul amestecat cu ARN-ul viral dă viață celui din urmă). 

De vreme ce binele este amestecat cu răul, omul are posibilitatea de a alege orice parte. 
Gershom Scholem descrie această lume în On the Mystical Shape of the Godhead: 

Acest termen al Kelippath Nogah este, de fapt, o lume Luciferică, aparținând domeniului 
cochiliilor şi, prin urmare, a răului, dar este pătruns de o strălucire a lumii Sefirotului care 
străluceşte în el, astfel încât sferele binelui şi răului să pară amestecate în mod necondiționat. 


Qliphoth și Shekinah 

În Qabalah, spiritul lui Dumnezeu este numit Shekinah şi este supus nenumăratelor 
speculaţii cabaliste. Shekinah nu este Dumnezeu, ci mai degrabă o ipostază sau personificare a 
prezenţei lui Dumnezeu în lumea creată: ceva ce poate fi identificat cu strălucirea divinului care 
arată ca o aură în jurul valorii a tot ceea ce este creat. Shekinah trăieşte într-o formă de exil, 
despărțită de Dumnezeu. Qabaliștii interpretează Shekinah ca fiind un principiu feminin. Reunirea 
dintre Dumnezeu şi Shekinah ar putea fi interpretată în termeni erotici. Shekinah a fost mireasa 
dezlănțuită a lui Dumnezeu, fiica sau regina lui (ARN-ul viral feminin). Ea există într-o unitate cu 
Dumnezeu, dar este în acelaşi timp în exil, predată între Creaţie şi lumea materială. Printre cabalişti, 
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sunt menţionate o Shekinah mai mare şi una inferioară. Cei mai înaltă Shekinah corespunde lui 
Binah, în timp ce cea inferioară este asociată cu cea mai joasă Sephirah, cu Malkuth. Cabaliştii sunt, 
mai presus de toate, interesați de Shekinah care există în lumea materială şi constituie astfel 
Malkuth. Dacă Malkuth ar fi fost despărțit de restul arborelui vieții prin forțele divizării, rezultatul 
ar fi o lume inundată de rău. Shekinah, mireasa divină, poate în același mod să devină întunecată și 
distructivă dacă este izolată de restul lumilor superioare; ea ar deveni una cu Lilith anti-polul ei 
întunecat. În anumite texte este descrisă chiar și cum Shekinah este, de fapt, mama lui Lilith şi 
Naamah, cei doi demoni de sex feminin. 

Când este unită cu Dumnezeu, Shekinah este strălucitoare şi uşoară, dar separată de 
Dumnezeu este întunecată şi periculoasă; ea poate binecuvânta şi ajuta, dar ea poate, de asemenea, 
pedepsi şi distruge. 

Deşi Shekinah este identificată ocazional cu Lilith, acestea sunt mai frecvent opuse ale 
celuilalt. Lilith deţine Shekinah capturată în regiunile întunecate şi de unde Shekinah doreşte să 
scape, ceea ce se poate face prin faptele celor neprihăniți. Separarea lui Dumnezeu şi a Shekinei a 
fost cauzată de păcatele omenești. Prin cădere, lumile s-au despărțit de unitatea lor originală, iar 
cochiliile Qliphothului îi păstrează separați. Ambele lumi ale omului și ale lui Dumnezeu sunt 
acoperite de Qliphoth, astfel încât acestea sunt despărțite în fiecare direcție. Aceste straturi 
Qliphotice acționează atât ca o barieră între Dumnezeu şi om, cât şi ca protecţie pentru om care 
altfel ar putea fi ars de lumina enormă a lui Dumnezeu. Şi unele cochilii Qliphotice protejează de 
asemenea divinul de impuritatea morţii şi răul celor mai rele Qliphothuri. În articolul Kabbalistic 
Rituals of Sabbath Preparation, care face parte din cartea Essential papers on Kabbalah, savantul 
Qabalistic Elliot K. Ginsburg scrie: 

În mai multe texte, cele mai apropiate Shekinah din qelippot sunt înțelese că o protejează de 
cele mai aspre aspecte ale Răului nediluat, cu mai mult qelippot extern. Dar dacă mascarea poate 
servi ca o funcție benefică, este mai frecvent văzută ca o distanțare tragică, ridicarea unei bariere 
groase între om şi Dumnezeu. Astfel, gelipotul care o protejează pe Shekinah o ascunde şi de ei: 
funcția lor este dublă, ambivalentă. 

Există mai multe puncte de vedere despre Qliphoth în Qabalah: 

1. Ele sunt privite uneori în termenii neoplatonici ca fiind ultima legătură pe lanțul de emanații: ele 
nu sunt rele rău, ci pur și simplu ceea ce este cel mai îndepărtat de binele absolut al lui Dumnezeu. 
2. O altă viziune le vede ca pe nişte scoici sau voaluri care sunt nivele între cea mai înaltă şi cea mai 
mică. În acest caz, ei nu sunt neapărat răi în mod absolut, deoarece protejează lumile una de 
cealaltă, chiar dacă sunt şi bariere între Dumnezeu şi om. 

3. Qliphoth-ul este, de asemenea, privit ca produs de deşeuri din lumi rele apărute prea devreme. 
Ele sunt comparate cu zgura sau sedimentul unui vin bun. 

4. Qliphoth are rădăcinile în lumi întunecate primordiale, care sunt la fel de vechi ca şi Dumnezeu 
însuși, dacă nu mai în vârstă. 


Sitra Ahra 

Când emanaţiile din partea din stânga se desprind de unitatea armonică a Arborelui Vieţii, 
ele cad în Abis și constituie o anti-lume a creaţiei lui Dumnezeu. Partea stângă devine o lume 
independentă în opoziție cu Arborele Vieţii și partea dreaptă, o polarizare antagonistă între partea 
bună și rău, provenită din unitatea originală (partea rea provine de la ARN-ul feminin și partea bună 
de la ARN-ul masculun). Pomul vieții - creația lui Dumnezeu - se numeşte Sitra de-Kedusha, 
"partea sfântă”. Lumea răului este pur şi simplu numită "Partea cealaltă”, Sitra Ahra. Gerschom 
Scholem scrie: 

Cealaltă parte este focul severităţii divine, externalizat şi făcut independent, unde devine un 
întreg sistem ierarhic, o contra-lume condusă de Satana. 

Sitra Ahra încearcă în mod continuu să pătrundă în The Holy Side (Partea Sfântă) şi în 
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lumea omului pentru a câștiga cât mai mult posibil pe partea întunecată. Sitra Ahra este numită şi 
partea sinistră din stânga, Sitra de-Smola şi este numită partea feminină. Femeia demonică, Lilith, 
este văzută ca personificare feminină a Sitrei Ahra. Altă parte este caracterizată ca o excepție 
completă de la norma Sfântului Scaun. În misticismul evreiesc, partea sfântă este asociată cu 
aspectul masculin şi cel rău cu femininul. Partea cea sfântă, Sitra de-Kedusha, reprezintă Tora şi 
Legile mozaice, în timp ce The Other Side (Cealaltă Parte) reprezintă fărădelege și păcat. Sitra de- 
Kedusha este poporul evreu, în timp ce Sitra Ahra este alt popor. În timp ce Jahve este zeul The 
Holy Side, un zeu străin, Deus Alienus, este zeul celeilalte părți. Satana este numit "celălalt 
dumnezeu" şi el conduce cealaltă parte. Cealaltă parte este o împărăție a varietăţii (Reshut ha- 
Rabbim) în opoziția față de The Holy Side, care este o împărăție a unităţii (Reshut ha-Yahid). 


Sitra Ahra ca Iad 

În multe privinţe, Sitra Ahra corespunde Iadului. Cabaliștii identifică Sitra Ahra cu Gehenna. 
Sitra Ahra este un regat care a apărut de la partea mâniei şi pedepsirii lui Dumnezeu, Geburah. 
Căderea omului, sau o anumită catastrofă originală, a permis acestei părți să devină o lume separată 
proprie. Uneori păcătoşenia omului este considerată a fi motivul din spatele existenţei Sitrei Ahra şi 
chiar dacă Sitra Ahra există independent față de om, păcatele omului păstrează Sitra Ahra. Păcatele 
şi crimele omenirii dau hrană focului punitiv. Dar, acest lucru nu este, totuși, doar un loc care 
pedepseşte încălcările; Sitra Ahra este, de asemenea, o lume care tentează omul să păcătuiască şi să 
comită crime împotriva legilor lui Dumnezeu. Satana este testerul și ispititorul, iar dacă omul se 
prăbușește în faţa ispitelor sale, se ridică ameninţarea ororilor Sitrei Ahra. În misticismul evreiesc, 
Qabalah şi Sitra Ahra sunt de asemenea interpretate în termeni istorici. Sitra Ahra reprezintă țările 
care înconjoară poporul evreu şi țările în care, în calitate de pedeapsă din partea lui Dumnezeu, sunt 
în exil. Un text din mijlocul secolului al XVI-lea, Raza Galya, introduce o perspectivă istorică şi 
dualistă asupra Sitrei Ahra şi rolul său pentru poporul evreu. După cum scrie Rachel Elliot în 
articolul The Doctrine of Transmigration in Galya Raza: 

Concepţia dualistă care sa cristalizat în Zohar a devenit o idee centrală în Gralya Raza, în 
jurul căreia autorul a construit — o interpretarea istorico-sophistică. Cu toate acestea, spre 
deosebire de Zohar, lupta crucială nu are loc în lumina lui Sefirot; mai degrabă pe scena istoriei. 
Lupta se petrece între oamenii evrei (care există pentru a separa binele de rău) și Sitra Ahra, care 
se străduieşte cu puterea uleiului să-și retragă lucrurile în starea inițială și să dezvolte sfințenia în 
impurități. 

Sitra Ahra acționează ca principiu punitiv într-un proces de reîncarnare în care forțele 
întunecate încearcă să ispitească pe cei neprihăniți în păcat. Dacă ar cădea în păcat, Samael i-ar 
pedepsi, lăsându-i să se reîncarneze ca animale. Ei sunt în puterea lui şi, la sfârşitul procesului, vor 
fi sacrificați şi Samael va mânca carnea lor. Sitra Ahra acţionează ca un purgator purificator care 
poate determina oamenii să reîncarneze de până la o mie de ori înainte de a ajunge la puritatea 
totală. Răul adevărat are doar trei şanse. Dacă, după o a treia întrupare, nu s-au îmbunătățit, ei se 
vor transforma în praf pentru totdeauna. 


Scânteie în Sitra Ahra 

În anumite situaţii, Sitra Ahra este descrisă ca o lume fără urme de bunătate, dar de cele mai 
multe ori se spune că scânteile vieţii și sfinţeniei sunt ascunse în interiorul ei. Aceste scântei se 
numesc Nițsotsoth. Qliphoth-ul poate acţiona ca o coajă a materiei care ascunde divinul în interiorul 
său, iar omul mai departe este de la Dumnezeu mai puternic în aceste cochilii. Potrivit lui Isaac 
Luria, 288 de scântei au căzut în Abis unde rămân închise. 

Adesea, cabaliștii îşi imaginează că acestea sunt reziduuri ale sfântului care emană mai 
departe în întunericul Abisului de la cel mai mic Sephirah, Malkuth. Ocazional, scânteile sunt 
privite ca fiind rezultatul indirect al faptelor omenirii. Omul face ca scânteiele vieţii să cadă în Abis, 
permițând instinctelor malefice să preia conducerea voinţei spre rău. Acesta este modul în care 
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Abisul câştigă viață. Fără actele malefice ale omului, Sitra Ahra ar fi o sferă goală şi moartă, dar 
alegerile păcătoase vor vitaliza potențialul Rău. Fără om, Sitra Ahra este, în principal, o negare a 
binelui, dar omul poate aduce viața Sitrei Ahra şi își poate actualiza răul sau, aşa cum explică 
arhiepiscopul Qabalistic Arthur Green: 

Sitra Ahra este permisă de Dumnezeu pentru a exista o colibă care nu este împărțită în 
puterea divină. Aşa cum a fost tăiat din lumea sefirotică, a pierdut accesul la viața care curge de la 
Eyn Sof, forța vitală care permite existența. De aceea există doar ca materie moartă şi că nu ar 
avea nici o putere dacă nu ar fi omul să-l trezească prin faptele lui rele. Gândurile şi actele de 
păcat dau putere forțelor răului, aşa cum vom vedea că gândurile şi faptele bune stimulează lumea 
Sefiroților. 

Shekinah a fost asemănat cu o scânteie divină care este întemnițată în materie și în Sitra 
Ahra. Mesia va intra în lumea Qliphothurilor pentru a aduce înapoi scânteile divine, anihilând răul 
din lume. Această idee a avut un rol important, în special în rândul Shabbatai Zwi şi al urmaşilor 
săi. Cabaliştii nu au fost de acord cu privire la ceea ce ar avea de fapt loc atunci când scânteile au 
fost eliberate din domeniile întunericului. Unii credeau că Sitra Ahra ar pieri atunci când scânteile 
nu s-au mai afla acolo, deoarece scânteile moarte dau viaţă răului său. Alţii au susţinut că scânteile 
erau ceea ce era bun în rău şi că ar fi permis în cele din urmă răului să ajungă la mântuire şi să fie 
reunite cu Dumnezeu şi cu ordinea sa. Gândul că Samael ar deveni divinul Sai'ael este un exemplu al 
acestei credinţe. 


Adam Beliyya'al 

Adam, primul om, a fost creat după catastrofa inițială, în care scânteile au căzut în Abis și a 
fost desemnat să recreeze ordinea în creaţia lui Dumnezeu. Adam a primit toate calitățile pozitive 
ale omului original, Adam Kadmon. Sufletul lui Adam a fost creat într-un echilibru perfect cu toate 
părțile arborelui vieții. El a fost construit din 613 de părți corespunzând celor 613 porunci ale Torei. 
Potrivit cabaliştilor, urmând legile Torei s-ar putea restabili ordinea inițială a lui Dumnezeu. Adam a 
fost noua legătură între Dumnezeu şi creaţia Sa şi trebuia să pună capăt separării care a apărut. Prin 
întoarcerea scânteilor (autoasamblarea virusului), elementele Qliphotice vor fi curățate o dată pentru 
totdeauna din creaţia lui Dumnezeu. În loc să îndeplinească această misiune, Adam este sedus de 
rău, iar catastrofa se repetă şi se înrăutățește. Cea mai înaltă lume, Asiah, care a stat mai devreme pe 
propria fundaţie, alunecă spre sferele Qliphotice. Unde a stat odată Adam Kadmon, în loc de omul 
perfect, apare acum o creaţie rea şi răutăcioasă pe care cabaliştii o numesc Adam Beliyyal. Corpul 
lui Adam este acum în întregime material, cu toate limitările planului material. Sufletele care 
existau în Adam coboară profund în sferele Qliphotice. Aceste suflete căzute din Adam sunt, după 
Qabala Luriană, poporul evreu în exil în domeniile străine ale întunericului. Adam a adâncit şi a 
repetat dezastrul original, iar acum numai viitorul Mesia poate aduce înapoi ordinea, conform 
cabalistului. 


Lumina Neagră 

Una dintre cele mai numeroase idei Qabaliste cu privire la rău şi Sitra Ahra poate fi găsit în 
cercul eretic din jurul lui Shabbatai Zwi şi a lui Nathan din Gaza, care a fost responsabil pentru o 
sistematizare a ideilor primului. Conceptul obişnuit cabalistic se bazează pe un monism original în 
care singurul Dumnezeu, sau Ain Soph fără limite, creează lumea care, într-o stare ideală, reflectă 
atributele şi calitățile sale. Răul apare atunci când căile creaţiei se întrepătrund cu unitatea inițială a 
lui Dumnezeu. Este adesea una dintre calitățile Arborelui Vieții (în general Geburah), care devine 
prea independentă şi se rupe liber (produce elemente virale mai mult decât este necesar). Răul există 
astfel ca o potențialitate în Dumnezeu care este actualizată printr-un accident sau un păcat. Potrivit 
lui Nathan de Gaza, rădăcina răului este la un nivel şi mai primordial. "Lumina fără limite" în sine, 
Ain Soph, este format din două părți. O lumină dorește Creaţia, în timp ce o altă lumină neagră vrea 
să rămână în sine. 
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Partea creatoare a lui Ain Soph este numită "lumina atentă" sau she-yesh bo mahshavah şi 
aparține "părții drepte". Cealaltă parte a lui Ain Soph doreşte să rămână în sine şi se opune planului 
de a crea lumea. Această formă de Ain Soph este numită "lumina fără prihană" sau she-ein bo 
mahshavah şi aparţine stângii. Lumina din dreapta s-a separat de lumina stângă şi a deschis un gol 
în sine în care a avut loc creația. Lumina nesănătoasă care voia să rămână în starea inițială a lui Ain 
Soph a fost forţată să creeze anti-forțe la creaţie. Gershom Scholem scrie despre acest lucru în 
Enciclopedia Judaica: 

În dialectica creaţiei, ea a devenit, prin urmare, o putere pozitiv ostilă şi distructivă. Ceea 
ce se numește puterea răului kelippah, este în ultimă instanță înrădăcinată în această lumină 
necreată în Dumnezeu însuși. Dualitatea formei și a materiei are un nou aspect: ambele sunt 
fundamentate în Ein-Sof. Lumina nesfârşită nu este rău în sine, dar înţelepciunea se ocupă de acest 
aspect deoarece se opune existenţei oricărui altceva decât Ein-Sof şi doreşte să distrugă structurile 
produse de lumina gânditoare. 

Paradoxal, lumina este obligată să creeze structuri şi lumi independente care se opun creaţiei 
(alte clone). Scholem mai scrie: 

De fapt, şi luminiţele fără gând, își construiesc structuri proprii - lumile demonice ale 
kelipotului a căror singură intenţie este de a distruge ceea ce a făcut lucrarea luminoasă. Aceste 
forțe sunt numite "şerpii care locuiesc în Marea Abis". Puterile satanice, numite în Zohar Sitra 
Ahra ("cealaltă parte”), nu sunt altceva decăt cealaltă parte a Ein-Sof în măsura în care, prin chiar 
rezistenţa sa, ea s-a implicat în procesul creaţiei în sine. 


Arborele exterior 

Anti-lumile răului constituie un copac asemănător cu Arborele Vieţii, un copac construit din 
emanațiile părții stângi şi uneori numit Copacul morţii. Pomul vieţii este idealul creaţiei și 
acționează ca un punct central în existență și este în centrul creației lui Dumnezeu. Forţele 
întunecate există de cealaltă parte, în afara creației lui Dumnezeu. Astfel, acest copac este denumit 
şi ha-ilan ha-hizon, "copacul exterior" (aici este vorba de ADN-ul celular). 


Pomul cunoașterii 


Biblia descrie cum apare răul după consumul din fructele interzise ale cunoaşterii de către 
primul cuplu al oamenilor. În Geneza 2: 9, Arborele din Grădina Edenului este descris: 

Și din tot pământul a făcut Domnul Dumnezeu să crească fiecare pom care este plăcut la 
vedere şi bun pentru mâncare; Pomul Vieţii în mijlocul grădinii (în virus) şi Pomul cunoștinței 
binelui şi răului (în celulă). 

Mai departe, în Geneza a: 16-17, Dumnezeu îi porunceşte lui Adam să nu se atingă de 
Pomul cunoaşterii: 

Și Domnul Dumnezeu i-a poruncit omului: Din fiecare copac al grădinii să mâncaţi în mod 
liber, dar din Pomul cunoștinței să nu mâncaţi; căci în ziua în care vei mânca din el, vei muri cu 
siguranţă. 

Apoi Dumnezeu creează o femeie şi cei doi se plimbă prin Grădina Edenului, goi şi fericiți, 
dar şarpele apare şi o atrage pe femeie să mănânce fructele cunoașterii. Șarpele explică faptul că 
ochii lor se vor deschide pentru ca ei să poată fi ca Dumnezei și să înțeleagă ce este binele și răul. 
Femeia găseşte acest copac minunat, deoarece acordă înţelegere și îi mănâncă roadele. De 
asemenea, Adam mănâncă fructele şi dintr-o dată ei devin conştienţi de faptul că sunt goi. 

Cuplul uman este alungat din Grădina Edenului, iar viața dureroasă a muncii și a copiilor 
începe. 

Cabaliştii au fost, nu în mod surprinzător, fascinaţi de această poveste atât de plină de 
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simboluri care par să descrie un proces fundamental în istoria omenirii. Ei au crezut că răspunsurile 
la marile întrebări despre bine şi rău, viață şi moarte ar putea fi găsite în mitul despre cei doi copaci. 
Cabaliștii care au susținut că cuvintele simbolizează realităţile subiacente au ajuns la concluzia 
logică că arborii ar trebui interpretați metaforic. În textul cabalistic spaniol Sod Els ha Daath 
("Secretele copacului cunoașterii”) se explică că Arborele vieții şi Arborele morţii au crescut de la 
aceeași rădăcină. Qabalistii au observat că Geneza menţionează că Arborele vieții se află în centrul 
grădinii Edenului, dar locaţia Arborelui cunoaşterii este mai incertă. Cu toate acestea, în Geneza 3: 
3, putem citi: 

Dar din rodul pomului care se afla în mijlocul grădinii, Dumnezeu a spus: Să nu mâncaţi 
din el şi să nu-l atingeţi, ca să nu muriţi. 

De aici rezultă că Arborele cunoaşterii pare, de asemenea, să fie situat în centrul grădinii 
Edenului şi de aceea cabaliștii credeau că arborii trebuie să fi ieșit din aceeaşi unitate. Sod Ets ha- 
Daath explică: 

Stiti deja că Copacul vieții şi Copacul cunoașterii sunt acelaşi copac în partea de jos, ca doi 
copaci suprapuși; Copacul Cunoaşterii este în partea de nord, dar Arborele Vieţii în partea de Est, 
de unde lumina emană în întreaga lume şi puterea lui Satan este acolo. 


Textul descrie în continuare că Arborele vieţii se caracterizează prin instinctul bun și 
calitățile de pace şi armonie. Atâta timp cât cei doi arbori nu sunt separați, arborele cunoașterii şi 
potențialul rău din nord este inofensiv, dar atunci când Adam separă fructul de pomul cunoașterii, 
unitatea copacilor este ruptă și Satana se desprinde şi acum este capabil de acțiune. Potenţialul rău 
care a fost echilibrat de Arborele Vieţii este actualizat şi devine o forță care este activă în lume, 
astfel încât Satana atacă, testează şi ispiteşte pe israeliți. În Qabalah acest lucru este numit "tăierea 
plantelor" (Kitsuts ba-neti'oth), şi este calea cea rea prin care părțile sunt separate de unitate. Sod 
Ets ha-Daath explică faptul că instinctul rău preia conducerea atunci când Adam a separat fructele 
cunoașterii de arbore. Partea inferioară a omului este separată de cea mai înaltă şi Adam devine 
Satana, instinctul malefic şi îngerul morţii. 


O interpretare comună între cabalişti este că separarea dintre Pomul cunoașterii și Arborele 
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vieții duce la o cunoaştere detaşată a vieții așa cum Dumnezeu a creat-o. Această distincție 
contribuie la un sistem de existență ne-autentic și fals. În Qabalismul timpuriu, Arborele Vieţii era 
asociat cu a noua Sefirah, Yesod. Pomul vieţii a corespuns ultimului Sephirah, Malkuth, în care sunt 
active atât partea contractantă a lui Chesed, cât și forţa dezintegrantă a lui Geburah. Zece Sephiroth 
ar trebui să fie într-o unitate echilibrată. Sephirothurile sunt numite "plantele", iar tăierea plantelor 
este o expresie a modului în care diferitele Sephirothuri sunt separate unul de celălalt. Unitatea 
echilibrată este ruptă şi aceasta duce la separarea cunoașterii vieţii. Forţele lui Geburah sunt 
eliberate fără control în cea mai mică Sephirah, Malkuth. 

Cele zece Sephirothuri, când sunt într-o unitate echilibrată, fac parte din "Sitra de-Kedusha", 
dar când omul separă roadele cunoașterii de Arbore, părțile sunt separate de întreg şi aceste părți 
separate se ridică spre "The Other Side '/"Cealaltă parte" (Sitra Ahra), care este partea rea, partea 
sfântă este lumea în unitate, în timp ce partea răutăţii este lumea manifestaţiei. În Zigqunei Zohar se 
explică: 

Cel care mută un obiect din locul lui, îl înlătură din domeniul său, este privit ca unul care 
mută Arborele vieții prin rădăcinile lui şi-l plasează în lumea ciudată () lumea diversităţii () lumea 
lui Shabbetai (întunecata Sitra Ahra). 

După ce primul cuplu uman mănâncă din Pomul cunoaşterii, omenirea este exilată din 
Paradis. Pomul cunoașterii domină existența omului. Existenţa sub influența Pomului cunoașterii se 
caracterizează prin perturbare, manifestare și dualitate între bine şi rău. Zohar afirmă că cei doi 
copaci reprezintă două posibilități diferite în care omul poate trăi. Pomul vieţii reprezintă o 
existență utopică şi paradisiacă dincolo de toate limitările şi granițele. Arborele cunoaşterii 
reprezintă distincție şi separare, necesitatea legilor şi decretele tradiției. Pomul cunoașterii 
guvernează situația actuală a omului și numai prin urmărirea și îndeplinirea regulilor şi a legilor 
care sunt asociate cu acest copac, omul se poate reconecta cu Pomul vieţii. 


Două Teme şi două versiuni ale Torei 

Cei doi arbori reprezintă două forme diferite ale Torei. Tora comună, urmată de evrei, 
aparține Arborelui cunoaşterii şi corespunde legilor, limitărilor şi decretelor tradiției. Arborele vieții 
corespunde unei Tora utopice/viitoare, necunoscută omului și pulsând cu energia nelimitată a vieții. 
Noua Tora din Arborele Vieţii va înlocui vechea Tora în timpul epocii mesianice şi, la cabaliști, 
aceste doua tipuri de Tora au reprezentat cele doua perechi de table de piatra pe care Moses le-a 
primit de la Dumnezeu pe Muntele Sinai. Când Moise ajunge cu prima pereche de pietre, el 
descoperă că israeliții şi-au îndreptat închinarea spre vițelul păgân. Aceasta corespunde unei căderi 
din har şi Moise sfărâmă tablele de piatră din prima Tora. Aceste prime table de piatră constituiau o 
Torah a libertăţii. Moise se întoarce la munte și primește o nouă pereche de table de piatră, 
considerate de cabaliști ca reprezentând cealaltă Tora care corespunde de Arborelui cunoaşterii. 
Aceasta este Tora legilor, pe care neispraviţii păcătoşi le-au meritat. Aceasta este încă o dovadă a 


virusării Terrei. Primele tăblițe simbolizează genomul viral înainte de decapsidare și noile tăblițe 


simbolizează genomul viral după integrarea în ADN-ul celular. 
Cabaliştii nu cunosc faptul dacă noile tablete conţin aceleaşi cuvinte ca cele precedente sau, 


după cum arată Gershom Scholem în cartea Ideea mesianică în iudaism: 

Paralela dintre copacii din istoria primitivă a călugăriței/Văduvei și tăblițele din povestea 
revelației a fost pur şi simplu prea seducătoare pentru misticismul radical. 

Existenţa a două Tore a fost un gând tentant pentru cabalişti precum Nathan din Gaza și 
Gardozo. Ei credeau că există şi o Tora exterioară, care era acoperită de legile şi regulile mozaice. 
Starea voalată a Torei corespunde nevoii primului cuplu uman care se îmbracă în haine după cădere. 
Întoarcerea la Tora originală, asociată cu Pomul vieţii, înseamnă o întoarcere la starea de goliciune 
din Grădina Edenului. Situaţia ascunsă a Torei, legile, tradiția şi hainele, sunt toate expresii ale 
modului în care părțile sunt separate de întreg. Când se ajunge la unitatea originală, omul se va 
întoarce la starea de goliciune în care nu mai este separat de creaţie. În aceste idei găsim sămânța 
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antinomismului cabalistic. Adevarata Toră interioară (genomul viral din noi), de dincolo de voaluri, 
reprezenta starea perfectă originală. Ceea ce este adevărat în Tora exterioară ar putea fi fals şi fără 
semnificaţie în versiunea interioară. La sosirea statului mesianic, legile sunt întoarse cu susul în jos 
sau cel puțin sunt anulate. Gershom Scholem scrie: 

Toată lumea care vrea să slujească lui Dumnezeu așa cum o face acum (şi anume prin viața 
tradițională) va numi în acele zile (a lui Mesia) un desacralizator al Sabatului şi un distrugător al 
plantațiilor (adică un eretic). 

Adevărata Tora interioară are o semnificație cu totul diferită față de Tora din exterior şi 
acoperită. Sabatul va avea o semnificaţie cu totul diferită atunci când Arborele Vieţii, în locul 
Copacului cunoașterii, guvernează viața oamenilor. O interpretare îndrăzneață a acestor idei ar putea 
conduce la un antinomism radical cu adepţii religiei care se opun regulilor şi decretelor tradiției. 
Tora interioară utopică ar face, în acest caz, să se opună iudaismului şi Torei istorice. Scholem 
descrie Torele celor doi copaci: 

O Tora descoperită ar fi Tora Pomului Vieţii. Dar Tora Copacului Cunoaşterii este o Tora 
închisă, iar îmbrăcămintea ei este identică cu tradiţia, cu iudaismul poruncilor şi cu Halaha, cu 
iudaismul aşa cum este cunoscut de istorie. 

Toate voalurile vor fi îndepărtate atunci când Mesia se va întoarce şi i idee comună este că 
evreii ar trebui să ţină Tora obişnuită până când Mesia ajunge și inițiază noua Toră. În interpretările 
eretice ale lui Nathan din Gaza, Mesia era mai presus de legile Torei exterioare. Mesia nu este legat 
de Pomul Cunoaşterii şi este complet legat de Pomul Vieţii (el este genom viral pur). Mesia este 
dincolo de bine şi de rău şi, dintr-o perspectivă comună, comportamentul şi faptele lui vor fi 
percepute ca fiind scandaloase şi nedorite. 

De vreme ce Mesia urmează o altă Tora, acţiunile sale trebuie judecate prin alte criterii decât 
cele folosite pentru a judeca actele oamenilor obișnuiți. Pentru grupurile eretice, acest gând al celor 
două Tore ar putea instiga promiscuitatea sexuală în opoziţie cu restricțiile Torei tradiționale 
referitoare la sexualitate (excesul sexual corespunde etapei de început a clonării, când se fabrică 
elemente virale în exces). 

Pentru a urma Tora Arborelui vieţii, omul poate ajunge la o existență utopică. Scholem 
continuă: 

Nimeni nu a citit încă Tora Arborelui Vieţii care a fost inscripționată pe primele table. 
Israelului i sa încredințat numai cel de-al doilea set de table şi fac Tora așa cum se citește sub 
stăpânirea Arborelui cunoaşterii şi diferenţierii, numit şi Arborele morții. Dar odată cu 
răscumpărarea, primele table vor fi sfărâmate din nou; ele vor fi o Tora în care restaurarea stării 
Paradisului este asociată cu o Utopie care până acum nu a fost niciodată capabilă să se realizeze. 

Pentru majoritatea cabaliștilor, gândul unei alte Tore utopice pare să se fi terminat pe un 
nivel ideal. Doar un număr mic de eretici au interpretat acest lucru ca o legitimare a antinomiei. 


Șarpele din Grădina Edenului 


Cabaliștii au privit răul ca o forţă de separare și izolare. Răul generează diviziunea din 
unitatea şi ordinea originală. Pe lângă tema în care răul este privit ca o forță a diviziunii, putem găsi 
şi o concepţie despre rău ca o forță care unește pe cei care ar fi trebuit să rămână separați. Încă o 
dată, ne aflăm în Grădina Edenului, când se produce această catastrofă de natură opusă. În Sod ha- 
Nahash u-Mishpato (Misterul Şerpilor şi pedeapsa lui) de Joseph Gikatilla, este relatat că şarpele a 
fost inițial o pârghie importantă a creaţiei. Șarpele a acționat ca spiritul naturii și forța dătătoare de 
viață a lui Dumnezeu. Ca parte slabă a lui Dumnezeu care delimitează limitele Paradisului, Şarpele 
acționează ca graniță, adică aceeaşi funcție de divizare ca și în Geburah Șarpele este în mod 
continuu în afara graniţei, ca şi cum Ouroboros persistă în jurul Paradisului, muşcându-şi coada. 
Gikatilla a scris: 

Să ştii că, de la începutul creaţiei sale, șarpele a avut un scop important şi necesar pentru 
armonia Creaţiei, atâta timp cât a rămas în locul lui. () Iniţial, acest șarpe stătea în afara zidurilor 
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laterale ale incintelor învecinate. (..) Nu avea nici un drept în interior, dar locul şi legea lui aveau 
să vadă lucrarea de creştere şi procreare din afară, şi acesta este secretul Pomului cunoaşterii 
binelui și răului. De aceea, Dumnezeu l-a avertizat pe Adam să nu atingă Pomul cunoașterii atâta 
timp cât binele și răul erau legate de copac, căci unul era înăuntru, iar celălalt era afară (unul în 
virus şi celălalt în celulă). 


Răul vine de la nord 

În timp ce sudul și, în special, estul sunt asociate cu binele, nordul este asociat cu răul. Bahir 
interpretează un text de la Ieremia în care răul este asociat cu nordul și îl ţese împreună cu ideea că 
răul este un atribut al lui Dumnezeu. 

Ce este (acest atribut)? Este Satana. Acest lucru ne învaţă că Sfântul Cel Binecuvântat are 
un atribut al cărui nume este Răul. Este la nord de Sfântul Cel Binecuvântat, aşa cum este scris 
(Ieremia 1:14). "Din răsărit va veni răul, spre toți locuitorii pământului”. Orice rău care vine la 
"toți locuitorii pământului" vine de la nord. 

Potrivit lui Bahir, nordul este deschis, iar interpretarea acestui lucru este că răul deschide 
posibilitatea ca omul să aleagă fie răul, fie binele. Răul este asociat cu nordul (virusul devine 
punctul principal de orientare) şi cu răsăritul planetei Venus care, la echinocţiu, aproape coincide cu 
răsăritul Soarelui (personalizare a virusului). 


Rădăcina răului 

Mai multe rădăcini de rău au fost găsite de cabaliști în speculaţii legate de Arborele vieții. 
Iată cele cinci teorii majore: 

1. Ain Soph 
2. Binah 
3. Geburah sau Din 
4. Hod 
5. Malkuth 

1. În teoriile legate de dubla natură a Ain Soph, în care există o lumină fără gândire care se 
opune Creației, rădăcina răului este deja inerentă în nelimitatul Ain Soph. Această idee poate fi 
găsită în principal în lucrările lui Nathan din Gaza şi Shabbatai Zwi. 

2. Divizarea, o condiție prealabilă a Creației, este inițiată de Binah, dar acest pas presupune 
şi o abatere de la perfecțiunea şi bunătatea lui Dumnezeu. Binah este pântecele lumilor create. Trei 
lumi rele au emanat mai întâi de la Binah, conform lui Isaac ha-Cohen (este vorba de cele trei 
enzime virale), dar a-au autodistrus prin natura lor distructivă. Rămășițele acestor lumi sunt lăsate în 
creația prezentă și constituie răul din lume. Scholem scrie în Cu privire la forma mistică a 
Dumnezeirii: 

După o erupție cvasi-demonică, aceste lumi primare s-au întors la sursa lor în Binah, 
natura lor pur negativă, făcând imposibilă existența lor într-o manieră pozitivă. Au rămas totuşi 
vestigii ale acestor lumi primare distruse şi distrugătoare, care plutesc în jurul universului nostru 
ca nişte resturi de vulcani extinși. 

Potrivit lui Aryeh Kaplan, Binah este, de asemenea, Sephira libertăţii şi, prin urmare, 
rădăcina răului, deoarece omul are de acum posibilitatea de a alege răul: 

Se spune că Binahh (înţelegerea) este ultimul motiv al liberului arbitru și deci al răului. 

3. Locaţia cea mai comună a răului este Geburah. Natura restrictivă şi punitivă a lui 
Dumnezeu devine independentă şi dezechilibrată. În felul acesta se naşte răul. Această idee pare să 
fie predominantă atât în Bahir, cât şi în Zohar. 

4. Sephirah Hod este, în unele cazuri, considerată rădăcina răului. Cabalistul Aryeh Kaplan 
scrie în comentariile sale la Bahir: 

Netzach (Victoria) reprezintă scopul principal al Creaţiei, în timp ce Hod (Splendoarea) este 
ceva secundar. Răul este un rezultat al elementelor secundare, deoarece scopul său este numai 
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acela de a permite libertatea de a exista și acelea care duc la scopul primar, adică atașamentul 
omului față de Dumnezeu. Din moment ce Răul este asociat cu "partea din spate" (Acharayim) sau 
"Other Side" (Sitra Ahra), el îşi obține hrana primară de la Hod. 

5. În cadrul Qabalei pre-Zoharice găsim speculaţii cu privire la rădăcina răului în cea mai de 
Jos Sephira, Malkuth. Aici, binele și răul sunt amestecate, dar răul nu este periculos și își păstrează 
locul neprihănit, atâta timp cât este echilibrat de bine. Pomul cunoaşterii este asociat cu această 
Sephira. Când omul separă fructul de copac, răul câștigă o existenţă independentă. 


Ce este Răul? 

În Qabala, Răul este descris ca: 
1. Separare 
2. Penetrare 
3. Celălalt 
4. Multiplicare/încrucişare 

1. Potrivit majorității cabaliştilor, ceea ce caracterizează răul este că este un principiu care 
separă şi izolează. O unitate armonică originală există, creată de Dumnezeu, dar dacă această 
unitate este împărțită, răul se ridică. Forța divizantă însăşi este rea. Cabalistul Gikatilla a definit răul 
după cum urmează: 

Fiecare act al lui Dumnezeu, când este în locul pe care i l-a acordat la Creație, este bun; 
dar dacă se întoarce şi îşi părăseşte locul, este rău. 

Când părțile Creaţiei, sau anumite aspecte ale lui Dumnezeu, câștigă existență independentă 
în raport cu unitatea inițială a lui Dumnezeu, aceasta este definită ca fiind Rău. Atunci când părți ale 
universului își părăsesc căile predestinate, răul se ridică. 

2. O viziune alternativă este aceea de a percepe răul ca o forță care se rupe delocul căruia 
nu-i aparține. Această formă de rău este asociată cu o practică magică. Magicianul se așează în 
poziția lui Dumnezeu şi încearcă să unească ceea ce Dumnezeu a despărțit. Când şarpele, care 
inițial era un aspect necesar al creației, se deplasează în grădina Edenului, este un exemplu de 
interferenţă interzisă. Răul corespunde atât despărțirii, cât şi înfrângerii. Când omul devine izolat de 
creația omogenă a lui Dumnezeu, el se străduieşte să se facă un dumnezeu pentru a crea conexiuni 
individuale. Gershom Scholem afirmă că dacă omul se dă în izolare în acest fel, dacă doreşte să se 
afirme în loc să rămână în interiorul structurii inițiale între toate lucrurile, unde a fost inițial 
poziționat, apare partea adversă a unei astfel de căderi. Această latură adversă este auto-divinizarea 
magiei, prin care omul dorește să se aşeze pe tronul lui Dumnezeu, unind ceea ce Dumnezeu a 
despărțit. Răul în acest fel creează o lume a conexiunilor eronate după ce a distrus sau a lăsat lumea 
adevărată a legăturilor adevărate. 

Pentru a uni ceea ce se presupune a fi separat şi pentru a împărți ceea ce este conceput să fie 
unit, sunt ambele acte de rău. 

3. Expresia cea mai răspândită denotând răul şi regiunile sale este Sitra Ahra, care semnifică 
"cealaltă parte". O caracteristică comună în Qabalah este de a vedea răul ca o abatere de la norma 
lui Dumnezeu şi a Creaţiei. Răul este celălalt şi este asociat cu femeia şi partea stângă, cu 
întunericul și cu tot ceea ce se îndepărtează de calitățile "părții sfinte”. Textul cabalistic Galya Raza 
interpretează textele biblice de la un nivel historiozofic în care există o luptă continuă între poporul 
evreu și alte popoare, o luptă care se află între sfânt şi curat şi nevinovat și impur. Se poate găsi un 
sprijin amplu în Biblie pentru interpretarea în care Sitrei Ahra şi părții rele îi corespund popoarele 
neevreieşti. Împărații din Edom erau asociaţi cu Qliphoth şi cu răul, iar Biblia nu scuteşte nici o 
critică atunci când descrie relația premeditată dintre israeliți şi alte popoare. În Deuteronom 7: 1-3 
se poate citi: 

Și când DOMNUL Dumnezeul tău îi va elibera înaintea ta; îi vei bate şi-i vei nimici cu 
desăvârșire; nu vei încheia nici un legământ cu ei, nici nu vei avea milă de ei. Să nu faceți căsătorii 
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cu ei; nu-i vei da fiica ta fiului său, nici pe fiica lui nu o va lua fiul tău. 

În Deuteronom 7:16. duritatea creşte: 

Și vei mistui tot poporul pe care ţi-l va da DOMNUL Dumnezeul tău, ochiul tău nu va avea 
milă de ei (în fazele de până la integrarea genomului viral în ADN-ul celular, virusul a fost fără 
milă). 

Dar Cabala conține, de asemenea, mai multe idei pașnice în care sarcina cabalistului este de 
a ajuta alte popoare şi de a răspândi lumina Luminii. Cabala include multe interpretări diferite, iar în 
unele forme de Cabală speculaţiile mistică sunt asociate exclusiv cu poporul evreu, în timp ce în 
alte forme se poate găsi o abordare mai generală referitoare la om în general. 

4. faptul că Diviziunea este principala caracteristică a răului determină Cabala să vadă 
varietatea ca ceva inadecvat. Lumea creată de Dumnezeu este caracterizată de unitatea armonică. 
Cealaltă parte, Sitra Ahra, este în contrast cu partea sfântă, care este un regat al unităţii (Reshut ha- 
Yahid), în loc de o împărăție în manifestare (Reshut ha-Rabbim). 

Descrierea răului în Cabala este plină de nuanţe. Există mai multe puncte de vedere despre 
rău, dar unele concepții sunt recurente. Răul este înrădăcinat în Dumnezeu, unde există ca o simplă 
potențialitate: poate fi o parte a ființei lui Dumnezeu sau poate consta dintr-o ființă separată care, 
totuşi, operează în cadrul lui Dumnezeu. Răul nu este periculos, deoarece este echilibrat de bunătate 
şi alte calităţi pozitive. Din cauza păcatelor sau a dezastrelor, răul câștigă o existenţă independentă 
şi este radicalizat. Din acest motiv, majoritatea cabaliștilor cred că principalele caracteristici ale 
raului sunt diviziunea și izolarea de unitatea divină originală. 

O temă interesantă în Cabala este gândirea că răul este o condiție prealabilă a creaţiei; 
principiul răului ca aspect al morţii care permite crearea a ceva în afara lui Dumnezeu. Este deci 
esențial pentru toată existența individuală în afara lui Dumnezeu. 

Nu numai diviziunea, ci orice formă ilegitimă de unitate este caracteristică a răului. De auto- 
deificarea demiurgică a magiei, aşa cum Scholem alege să o numească, în care omul se poziţionează 
pe tronul lui Dumnezeu şi încearcă să creeze, este de asemenea o expresie a răului. Concluzia pe 
care o putem trage din viziunea cabalistică a răului este că Răul este interpretat ca o situaţie în care 
omul sau cineva sau ceva în afara lui Dumnezeu face ceea ce face Dumnezeu. 

Scopul maxim al magiei este acela de a influența existenţa în funcție de voinţa lui. Magia 
este o filosofie practică a voinţei în care voința magului este rafinată și dezvoltată. Spre deosebire 
de religie, în care omul cere forțelor superioare să-l ajute, magicianul se bazează adesea pe 
abilităţile sale. Din acest motiv, magia a fost adesea în contradicție cu religia. 

Atunci când analizăm viziunea Cabalei asupra răutății metafizice, constatăm că nu este 
neapărat legată de brutalitatea mundană pe care o asociem în mod normal cu răul. Răul metafizic 
cabalistic este, în acelaşi timp, atât o forță distructivă, cât şi o forță de creaţie la care trebuie să se 
întoarcă omul dacă doreşte o existenţă individuală. Omul este separat de Dumnezeu în creație şi de 
la mama sa la naştere. Majoritatea religiilor oferă omului păstor o stare de origine utopică. Calea 
întunecată duce omul într-o a doua naștere în care cunoaşterea este atinsă şi devine ca un zeu, aşa 
cum a promis Șarpele din grădina Edenului. Conform viziunii cabaliste asupra puterii şi 
cunoştinţelor rele, sunt cuvinte cheie care ilustrează ce parte întunecată trebuie să ofere. 


Iniţierea Qliphotică 

Dacă omul alege să treacă printr-o a doua naștere spirituală, acest lucru are loc prin iniţiere. 
Iniţierea esoterică se bazează pe ideea că există mai multe straturi de reacție pe care adeptul le poate 
explora şi pătrunde. Aceasta se întâmplă prin inițiere. Iniţierea este un concept esențial în ezoterism. 
Scopul iniţierii este acela de a dezlega nucleul ascuns care se află în spatele aspectului exterior al 
fenomenelor (genomul viral). Prin inițiere, adeptul intră în zonele interioare ale religiilor şi 
miturilor şi câştigă cunoaşterea adevărurilor lor ascunse. Inițierea permite intrarea în nucleu - care 
este ascuns sub suprafața existenței. Ca urmare a acestei cunoașteri, adeptul învaţă cum să 
controleze mecanismele existenţei şi să le influenţeze în conformitate cu voinţa sa. Mircea Eliade, 
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istoricul religiei, defineşte inițierea în cartea Ritualuri și simboluri de inițiere: 

Momentul central al fiecărei iniţieri îl reprezintă ceremonia care simbolizează moartea 
novicelui şi întoarcerea sa la părtășia celor vii. Dar el se reîntoarce la viață ca un om nou, 
presupunând un alt mod de a fi. Moartea inițiatului înseamnă Sfârşitul dintr-o dată a copilăriei, a 
ignoranței şi a stării profane. 

Iniţierea se bazează pe o moarte metafizică, o coborâre în lumea ascunsă, renașterea şi 
ascensiunea. Iniţiatul îşi lasă viaţa veche și vechiul Sine în urmă și se naşte din nou, de multe ori cu 
un nume nou care desemnează noua identitate. Adeptul lasă în urmă starea limitată de a fi, a cărui 
voință şi acțiune sunt predeterminate (de metabolismul celulei) și devine un zeu cu voinţă şi putere 
liberă de a crea (elemente virale). 

O intrare voluntară în lumile Qliphotice este întâlnită rar în tradiția cabalistică. Qliphoth- 
urile sunt văzute ca lumi abominabile şi înspăimântătoare, încât adepții lumii trebuie să facă orice 
pentru a le evita. Dar, în anumite forme ale ereticului cabalist, găsim ideea că inițierea adevărată şi 
iluminarea pot fi atinse numai prin intrarea în regiunile Qliphotice. În şamanism și în vechile culte 
ale misterelor, coborârea în lumea ascunsă a fost un element-cheie, iar intrarea în regiunile Sitra 
Ahra şi Qliphotice este în conformitate cu această tradiție, deși în forma sa cea mai extremă și 
radicală. Qliphoth-ul nu este doar asociat cu împărăția morţii în care trăiesc strămoşii omenirii, ci 
Qliphoth-ul aduce adepții în contact cu întunericul exterior care poate fi găsit dincolo de univers. 
Pentru a intra în Qliphoth în mod conștient prin voinţa liberă a omului trebuie urmată o cale de 
inițiere în care omul şi lumea sa se reînnoiesc în sensul cel mai profund. 

Iniţierea de tip Qlphotic este o cale unică care, într-un mod sistematic şi controlat, lucrează 
cu forțele haosului și cu întunericul maxim. Sub suprafața tradiției comune, tradiția întunecată a fost 
sugerată de multe ori cu avertismente şi aluzii nesuferite. Există trei niveluri principale de 
cunoaștere, dintre care prima este cunoașterea noastră lumească și informaţiile prezentate de știința 
comună. Sub acest nivel găsim cunoaşterea esoterică comună care a fost transmisă prin intermediul 
societăților oculte comune. Sub acest nivel găsim cunoaşterea esoterică întunecată. 

1. Cunoaşterea exoterică: știința lumească 
2. Cunoaşterea comună esoterică: tradiția obişnuită 
3. Cunoașterea esoterică întunecată: tradiția întunecată. 

Calea întunecată a inițierii este într-adevăr rară, deoarece ea conduce spre haos şi puțini 
indivizi sunt capabili să treacă pe această cale. Ezoterismul luminos duce la unitatea divină (doar ca 
piesă necesară autoasamblării), în timp ce esoterismul întunecat duce dincolo de divinitate (la o 
nouă clonă). Inițiativa Qliphotică este Draconică într-un sens dual: Draconianul este, în general, 
tradus ca "aspru" sau "sever", care este un sinonim potrivit şi pentru traseul draconian. Este aspru, 
dar duce la lumi de o frumuseţe singulară. Denumirea căii ca Draconiană indică de asemenea 
direcția; ezoterismul luminos duce la o unitate cu zeii masculi ai luminii, ca Yahweh sau Marduk 
(Acizi ribonucleici virali masculini). Ezoterismul întunecat, pe de altă parte, conduce spre entități 
dragoni primordiali, cum ar fi Leviathan, Tehom sau Tiamat, care au existat cu mult înainte de zeii 
luminii şi care există în infinit dincolo de lumina divină. Pentru adeptul pornit pe calea Qliphotică, 
întunericul infinitului este o lumină ascunsă, atât de infinit mai strălucitoare decât lumina zeilor 
încât este astfel percepută ca întuneric. 

Când adeptul intră în tunelurile Qliphotice, este iniţiat un proces care corespunde alchimiei. 
Calea alchimică de iniţiere are trei nivele principale, care, la rândul lor, pot fi împărțite în mai multe 
nivele mai mici. Cele trei niveluri principale sunt: 

1. Nigredo. Faza neagră. 
2. Albedo. Faza albă. 
3. Rubedo. Faza roşie. 

Nigredo corespunde nivelului material şi planului astral. Albedo corespunde planului 
mental, iar Rubedo atinge scopul final divin. Ocazional, alchimia folosește și un al patrulea nivel 
numit Citrinitas sau "faza galbenă". Nivelul Citrinitas se situează între nivelele de culoare albă și 
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roşie, iar dacă Citrinitas face parte din tabel, acesta denotă în general nivelul mental, în timp ce 
Albedo corespunde, în acest caz, nivelului astral și Nigredo nivelului material. 

Cele trei sau patru faze pot fi de asemenea împărțite în şapte nivele care corespund metalelor 
şi fazelor procesului alchimic de transmutare. Cele şapte faze corespund chakrelor din Tantra 
indiană, care sunt asemănătoare cu zonele energetice prin care "şarpele Kundalini” trece în 
ascensiunea sa din stările de conştiinţă mai mici spre cele mai înalte. Cele șapte nivele alchimice 
reprezintă de asemenea cele șapte rune care simbolizează trezirea adepților în funcție de Cabala 
gotică creată de Johannes Burcus în secolul al XVII-lea. Qliphoth-ul pe stâlpul mijlociu, împreună 
cu cele patru lumi Qabaliste, pot fi conectate la procesul alchimic. 


Nr (Faza alchimică  |Chakra Metalul |Qlhpha  |Lumea Cabala 
gotică 

l Calcinare Muladhara (Plumb  |Lilith Assiah-materială | Birghal 

2 Sublimare Svadhistana |Fier Gamaliel | Yetzirah-astrală |Sol 

3 Dizolvare/Soluţie | Manipura Staniu |Thagirion | Briah-mentală |Idher 

4 Putrefacție Anahata Cupru |Thagirion |Briah-mentală |Man 

5 Distilare Vishuddhi  |Mercur |Daath Abis Haghal 

6 Coagulare Ajna Argint |Thaumiel | Atziluth-divină |Kin 

7 Tinctura Sahasrara | Aur Thaumiel | Atziluth-divină | Thor 


Iniţierea draconiană se bazează pe nivelele 1 + 9 + 1, care împreună formează 11 paşi 
corespunzând Qliphothurilor şi celor 11 conducători ai demonilor care acționează ca antiteze şi 
feţele întunecate ale Creaţiei. Primul pas este acela în care începe neinițiatul, ceea ce înseamnă o 
deschidere a porţii spre partea întunecată. Următorii 9 paşi reprezintă cele 9 nivele ale nopţii sau 
lumea ascunsă pe care Odin o trece prin inițierea sa în secretele runelor. Acești pași îl aduc pe adept 
la inima întunericului şi îl transformă într-un dumnezeu aşa cum a promis Şarpele în Geneza 3: 5. În 
miturile biblice, omul începe inițierea sa prin mâncarea fructelor cunoaşterii. Conform religiei 
luminoase şi exoterice, omul ar trebui să-și caute calea înapoi la starea primară a copilariei, care a 
domnit înainte ca omul să mănânce roadele cunoaşterii. Conform artei întunecate şi esoterice, omul 
ar trebui să lase Edenul şi să caute să găsească înțelepciune în necunoscut. Ultimul pas ascendent 
ajunge la un mister absolut şi dincolo de limitele universului, în Arborele Qlipothic. 


1. Lilith = Poarta către necunoscut. 

2. Gamaliel = Vise întunecate. Magia astrală. Vrăjitorie. Misterele lunii întunecate. Zeița întunecată. 
3. Samael = Filozofia Căii stângi. Înţelepciunea nebuniei. 

4. A'arab Zaraq = magia Luciferiană. Latura întunecată a lui Venus. Erotico-misticismul şi calea 
războinicului. 

5. Thagirion = Iluminarea albului zăpezii. Soarele Negru. Unirea lui Dumnezeu și a Bestiei. 

6. Golachab = Ragnarok. Activarea lui Surt / Sorath. Magnetismul poftei şi suferinței 

7. Gha'agsheblah = Nivelurile mai înalte ale erotico-misticismului. Pregătirile pentru trecerea 
Abisului, 

8. Satana = Deschiderea ochiului lui Lucifer / Shiva / Odin. Principiul Drakon. 

9. Ghagiel = Lumina starului luciferian. 

10. Thaumiel = Realizarea promisiunii date de Șarpe. Divinitate. 

11. Thaumiel = Gaura neagră. Pasul în noua creație. Universul B 


In acest proces prin care magicianul - ca Odin sau zeul alchimic egiptean Khepera - se 
sacrifică şi intră în lumea ascunsă, omul poate fi transformat şi trece de la a fi o Creaţie la a deveni 
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Creator. Lumea nu a fost creată la un moment dat în trecut, aşa cum revendică religiile monoteiste 
exoterice. Lumea este creată în fiecare moment. Majoritatea oamenilor sunt creații ale trecutului, 
dar prin inițierea magică putem deveni creatori ai viitorului. 


Tunelurile Qliphotice 

Douăzeci şi două de tuneluri, omoloagele întunecate ale celor douăzeci şi două de tuneluri 
de pe Sephiroth, leagă cele zece lumi Qliphotice. Tunelurile au fost cunoscute sub diferite nume, 
cum ar fi Schichirion, care înseamnă "negru" sau Necheshiron, ceea ce înseamnă "asemănător cu 
şarpele" (pentru că stabilesc contactul între cei 7 codoni ai ARN-ului viral). Numele tunelurilor 
folosite mai jos sunt cele care au fost utilizate cel mai frecvent de magicienii occidentali 
contemporani şi au fost publicate în 1977 în Nightside of Eden, al clasicului cabalist Kenneth Grant. 
Numele tunelurilor denotă, de asemenea, acele entități care conduc tunelurile, în acelaşi mod în care 
Lilith şi Samael sunt atât lumi, cât şi demoni. Căile şi tunelurile se presupune că corespund cu 
cărțile Tarot şi literele ebraice în diferite moduri. Kenneth Grant şi-a bazat corespondenţele pe 
Tarot, aşa cum a fost elaborat de Aleister Crowley. În acest sistem Împăratul corespunde căii care se 
întinde între Netzach (sau Qlipha A'arab Zaraq) şi Yesod (Gamaliel), în timp ce Steaua leagă 
Chokmah (Ghagiel) şi Tiphareth (Thagirion). Astfel, cărțile şi traseele urmează un model cronologic 
în jurul copacului, cu primele cărţi în partea de sus şi cele mai mici în partea de jos. 


SHEMHAMFORASH 

Schemhamphoras, adică numele explicit, este un termen de origine tannaitică care descrie un 
nume ascuns al lui Dumnezeu în Cabala (inclusiv variantele creştine şi hermetice). Se compune din 
4, 12, 22, 42 sau 72 de litere (sau triade de litere), ultima versiune fiind cea mai frecventă. 

Maimonide credea că Shem ha-Mephorash a fost folosit doar pentru cele patru litere ale 
Tetragrammatonului (IHWH). 

O variantă de 12 litere apare în Talmud, deşi nu a fost cunoscută în Kabbalah târzie şi a fost 
complet absentă din magia evreiască. 

O varianta de 22 de litere este scrisă mai întâi în Sefer Raziel HaMalakh, fara interpretare, 
cum ar fi D037 20505 ANPIN (probabil interpretată ca Anaktam Pastam Paspasim Dionsim)). 
Originile sale sunt necunoscute. 

O variantă de 42 de litere a fost descrisă de Hai Gaon ca yivapn ANYI0 WITA DWIp PIN 
mp p159%. El a scris: "Deși consoanele acestui nume sunt bine cunoscute, vocalizarea sa nu este 
cunoscută de tradiție. Unii pronunţă prima parte Abgitaz și alții pe Abigtaz, iar ultima parte este 
uneori citită Shakvazit și, uneori, Shekuzit, dar nu există dovezi clare". Această variantă este 
obținută prin anumite mijloace din primele 42 de litere ale Bibliei Evreieşti. Ca şi numele de 22 de 
litere, şi acesta se află în Sefer Raziel HaMalakh. 

Numele "de 72 de plieri" este foarte important pentru Sefer Raziel, şi o componentă cheie a 
practicilor magice din cartea Cheia mai mică a lui Solomon. Acesta este derivat din Exodul 14: 19- 
21, citit într-un mod special!“ pentru a produce 72 de nume de trei litere. Această metodă a fost 
explicată de Rashi. Cabaliştii şi legendele oculte afirmă că numele de 72 de plieri a fost folosit de 
Moise pentru a traversa Marea Roșie și că poate acorda ulterior sfântilor puterea de a controla 
demonii, de a vindeca bolnavii, de a preveni dezastrele naturale şi chiar de a ucide duşmanii. 

Când se ia în considerare numărul real de demoni, se va observa că ei sunt, de asemenea, în 
număr de 72. Demonii sunt umbrele lui Dumnezeu şi a Creației. Acestea sunt spiritele Qliphoth-ului 
aflate în anti-lumile din Sitra Ahra. Numele lui Dumnezeu şi îngerii din Shemhamforash reprezintă 
structura universului care susține timpul şi spațiul şi toate legile naturii. Demonii sunt părțile din 
umbră ale acestor îngeri şi forțele care pot deschide porțile în timp şi spațiu. 


14 În ebraică, fiecare verset este scris cu 72 de litere. Atunci când se aşează versurile unul peste celălalt, apar 
72 de coloane cu trei litere fiecare. Când se adaugă sufixele EL, AL sau YAH, se pot găsi 72 de nume secrete ale lui 
Dumnezeu. 
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Shemhamforash este legat de numele lui Dumnezeu, IHWH, numit Tetragrammaton şi 
considerat atât de sfânt încât nu este pronunţat. 

Pronunţia este necunoscută, dar în combinație cu vocalele din titlul lui Dumnezeu: Adonai 
(adică Domnul), găsim numele Iehova. Cele patru litere sfinte ale Tetragrammatonului corespund 
numărului patru în toate formele sale: cele patru lumi, cele patru elemente, cele patru fiinţe văzute 
de Ezechiel la tronul lui Dumnezeu etc. Numele omologului întunecat al lui Dumnezeu, blestemat și 
păstrat secret de către cabalişti, este numele lui Dumnezeu citit înapoi: CHAVAJOTH. Umbra lui 
Dumnezeu aparține Qliphothului şi reprezintă corespondențele demonice ale numărului patru, cele 
patru lumi ale Qliphothului, cele patru râuri ale Infernului, demonii care guvernează cele patru 
direcţii şi demonii care conduc elementele. 


În centrul perceperii cabaliste a universului și al creaţiei putem găsi numărul 6. Numărul 6 
reprezintă soarele şi centrul creaţiei, corespunzător Sephirei Tiphareth, sau omologul său întunecat, 
Thagirion. Hexagrama, care este simbolul Creaţiei, şi numărul 6 combină triunghiul de sus şi cel de 
Jos. Orbita cerurilor din jurul lumii omului este compusă din cele douăsprezece semne ale 
zodiacului (6 x 2). Acestea se numesc semne solare. Când se înmulţesc semnele solare cu numărul 
soarelui (12 x 6), produsul este 72. 

Shemhamforash şi cele 72 de nume sunt legate de timpul şi spaţiul creației. Cele 12 luni sunt 
guvernate de semnele solare şi 6 reguli morale în fiecare lună (12 x 6=72). Fiecare din cele 24 ore 
este condusă de 3 spirite (24 x 3 = 72) care reprezintă caracterele de creştere, stabilitate şi 
descreştere. 

Există o afinitate între magia gotică şi magia goetică; magia gotică provine de la Odin, 
numită şi Got, iar magia sa este compusă din principiile universului simbolizate de cele 24 de rune. 
Numărul runelor înmulţit cu trei, care este de asemenea un număr esenţial în mitologia nordică, ne 
dă numărul 72. În plus, numărul 72 provine din numărul gotic sacru 9 prin adunarea lui 7 cu 2, aşa 
cum este procedura comună în numerologie. Relația dintre magia gotică și goetică este explorată 
mai departe în gradele superioare ale magiei întunecate. Cea mai cunoscută sinteză a magiei gotice 
ŞI goetice poate fi găsită în magia faustiană Magia Naturalis et Innaturalis care conţine spirite ce 
pot fi recunoscute şi la Lemegeton şi la Magia solomoniană. 

Cei 36 de demoni din Testamentul lui Solomon care cauzează boala sunt de asemenea 
conectaţi la zodiac şi numerologia din jurul lui Shemhamforash. Cele douăsprezece semne ale 
Zodiacului controlează diferite părți ale corpului pe care cei 36 demoni le pot ataca. Cei 36 de îngeri 
care au fost chemaţi să înlăture aceste boli sunt de asemenea prezentaţi în Testamentul lui Solomon. 
Trei demoni care cauzează boli aparţin fiecărui semn, şi astfel ajungem la numărul 36. 36 înmulțit 
cu doi ne dă din nou, numărul lui Shemhamforash, adică 72. 

Numărul Bestiei, 666, conţine, de asemenea, numărul lui Shemhamforash: 72. Acest lucru 
este obținut prin înmulțirea celor trei de șase și împărțirea rezultatului la numărul lor, adică la 3. 
Avem: (6x6x6):3=72 

Antiteza întunecată a lui Dumnezeu domnește peste cei 72 de demoni Goetici şi toate 
legiunile inferioare. 

Potrivit Cabalei, cele două principii ale universului sunt formă şi energie, descrise ca nişte 
vase/nave (ARN-ul seamănă cu o corabie) şi lumină divină. În timpul creaţiei ele s-au rupt şi 288 de 
scântei de lumină divină au căzut în Abis. Aceste scântei sunt îngerii căzuți care există în Abis ca 
lumină luciferiană. Căutând aceste scântei în Abis, omul poate ajunge la cunoașterea modului 
construirii unui Dumnezeu. Aceste scântei sunt lumina din întuneric şi sunt ocazional comparate cu 
un dragon strălucitor în centrul lumii ascunse sau cu Lucifer stând în mijlocul Infernului. Cele 288 
de scântei sunt forţe goetice; patru conducători demonici conduc demonii Goetici. 288 împărțit la 4 
este 72. 
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FOLOSIREA ARBORELUI 


Mulţi magicieni vor spune că puterea care vine prin inițierea în tărâmurile Qliphothice 
depăşeşte orice alta. De asemenea, este rapidă şi aduce rezultate concrete şi tangibile într-un timp 
relativ scurt, în comparaţie cu alte căi magice. Și acolo unde există putere, există şi pericol şi risc şi 
nimic nu vine fără preţ. Alții vor indica rolul complementar al Qliphothlui în procesul de inițiere al 
Sephirothurilor - după toate acestea, adeptul Arborelui Vieţii este în cele din urmă confruntat cu 
aceste forțe întunecate prin experiența lui Daath / Abisul. Astfel, nu are nici un sens să le nege 
existența sau să încerce să le suprime, păstrându-le blocate în spatele porților inconştientului. Mai 
devreme sau mai târziu, aceste porți vor fi deschise oricum. 

Totuşi, alții îl vor aborda din perspectivă psihologică, interpretându-l ca principii esenţiale 
pentru procesele interne de auto-explorare şi auto-curăţare. În acest sens, Qliphoth-ul este privit ca o 
manifestare a umbrei personale, care trebuie să fie confruntată, înțeleasă şi îmbrățişată ca parte 
integrantă a Sinelui. 

Există două porți principale pe unde se poate intra în Sitra Ahra: Malkuth (mitocondria) și 
Daath (locul de asamblare). Mitocondria este guvernată de Lilith despre care se spune că după 
cearta cu Adam s-a aşezat în caverne pe țărmurile Mării Roşii, unde în fiecare zi dă naştere la sute 
de demoni. În simbolismul Qliphothic aceste caverne formează corpul Noii Regine, care este titlul 
atribuit primei Qlifa a Arborelui Întunecat. 

Din acelaşi motiv, prima Qlipha este numită "Mormântul lui Lilith" sau "Peștera din Lilith”. 
În mitologiile și povestile populare întâlnim adesea conceptul de peşteră întunecată sau o crăpătură 
în pământ, care pare să fie o poartă către lumea subpământeană, țara morţilor sau tărâmul spiritelor. 
Pădurea întunecată prin care Dante merge să găsească poarta în iad în Divina Comedia este unul 
dintre cele mai faimoase exemple ale acestui concept. 

În ritualurile magice, Peştera lui Lilith nu seamănă întotdeauna cu o peşteră normală ci cu un 
organism viu, pântecele zeiţei. Viziunile acestui domeniu includ o mulţime de imagini sexuale 
feminine. Intrarea în Qlipha este în formă de klist, vulva pământului. Este adesea descrisă cu stânci 
ascuţite, asemănătoare cu dinţii unei ființe, cu fălcile unui dragon, care indică caracterul ruinat al 
femininului întunecat - zeița care este atât o mamă care îngrijește, cât şi un monstru vicios devorând 
copiii şi iubitorii ei. Aceasta este și mitologia lui Lilith. În interiorul Peșterei există sânge, care este 
atât lichidul menstrual al zeiţei, cât şi sângele victimelor pe care ea le-a rupt în bucăţi. 


ATP sinteză 


Spațiu intermembranar 


Matrice 


Pliu 
Ribosom 


Granule 


internă 
Membrană 
externă 


DNA 


Pereţii trăiesc, se mișcă şi pulsează, şi seamănă cu carnea vie. Ele sunt umede din lichidul 
amniotic al zeiţei care curge din pântecele ei şi se îmbină cu sângele de pe pământ. Tunelurile care 
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conduc adânc în Qliphoth sunt înguste şi umplute cu mirosul metalic de sânge și mirosul dulce- 
amar al fluidelor sexuale. Şi, în sfârşit, ne întâlnim cu ea însăşi, cu Regina Nopţii, pe măsură ce 
pătrundem în inima regatului ei. Este cel mai adesea văzută ca o femeie frumoasă, senzuală, cu păr 
roşu sau negru, cu piele albă, purtând o rochie roşie sau dezbrăcată, fără ruşine, expunându-și 
sexualitatea şi mărturisindu-i călătorului să se dea ei şi să se împărtășească în misterele sale 
inițiatice. Ea vine însoţită de bufniţe, lupi, şerpi şi copiii ei demoni care se hrănesc cu carnea celor 
morți și cu fluidele sexuale ale adormitului. Aceste entități sunt păroase, au aripi, cu gheare lungi 
ascuţite şi dinți de animale. 

Dar există şi alte manifestări, pe măsură ce ea ia forma dată de înțelegerea noastră personală 
a ei ca mamă, iubită sau inițiatoare. Pentru prima dată o întâlnim aşa cum o dorim. Apoi, în timp ce 
ne călăuzește prin celelalte domenii ale copacului Qliphothic, ea îşi dezvăluie celelalte fețe - curva, 
bufnița şireată, şarpele rătăcitor, mama întunecată, vampirul și sfârşitul fiecărei cărni. "Măştile" ei 
sunt schimbătoare şi poate dura toată viaţa pentru a le cunoaşte pe toate. 

Îşi pune sarutul pe fruntea călătorului pentru a activa cel de-al treilea ochi, centrul constiinţei 
trezite, aprinzând focul în Şarpele de Foc, care dă iluminare şi libertate. Din acest motiv, Peștera lui 
Lilith este, de asemenea, comparată cu conceptul tantric al lui Muladhara, chakra rădăcină de la 
baza coloanei vertebrale, unde şarpele Kundalini este înfășurat. Este prima zonă a puterii în corpul 
subtil al omului, Bîrlogul Leviathanlui în Tradiţia Draconiană și Mormântul Reginei Nopţii pe 
Arborele Qabalistic. 

În simbolismul feminin, peștera sau vulva pământului, este de interes special datorită 
asociaţiilor sale cu misterul nașterii, renașterii și fertilităţii. Acesta este altarul sacru în care sunt 
ținute ritualuri de trecere, cum ar fi Misterele Eleusine din cultul lui Demeter, zeița pământului, și 
Persefona, regina lumii subpământene. Este un loc de transformare - sursa şi locul de odihnă, 
începutul şi sfârșitul unei călătorii de viață, originea pasajului divin. Este pântecul fertil din care 
Marea Mamă aduce viața și mormântul în care îi ia pe cei morţi înapoi pentru renaștere. Şi este, de 
asemenea, templul în care ea se revelează ca matrice a tuturor formelor de viață, forța care creează, 
distruge și transformă totul. Ea este mama cultivatoare şi plină de compasiune şi forţa teribilă şi 
nemiloasă a distrugerii, dansând asupra cadavrelor morţilor, ca şi zeița neagră Kali a învățăturii 
hinduse. 

Toate aceste manifestări ale femininului primar se întâlnesc în peşteră, care reprezintă 
misterul visului, locul revelaţiei, templul comuniunii cu forțele de sus şi de jos și, în final, punctul 
de intrare în Noptea creaţiei şi lumea subterană a sufletului. Acest simbolism al corpului zeiţei, în 
afară de peșteră, include și alte zone închise care sunt asociate cu adăpostul şi cu izolarea. Şi astfel, 
intrarea în partea cealaltă se găsește şi în păduri, morminte și cripte, grădini şi sanctuare. Templul în 
care vă desfășuraţi ritualurile de magie este echivalent și cu uterul zeiței, oferind protecție şi 
împuternicire, transformare şi acces la alte lumi şi dimensiuni. 

Peştera ca uter al Zeiţei Lunare este și vasul care poartă fluidele ei sacre. Este sângele 
stacojiu al lunii şi apa de argint a planului astral, lichidul amniotic şi umiditatea sexuală a femeii. 
Aceste fluide sunt, de asemenea, simboluri ale părților emoţionale şi instinctuale ale Sinelui, care 
aparțin domeniului zeiţei. Este irațional ca prin emoții şi instincte să se înceapă călătoria în straturile 
inconștiente ale Sinelui, înotând în apele mistice ale planului astral, pântecele Lilith. Aici, în 
peşteră, ea se apropie de noi pentru prima dată, iar această întâlnire este întotdeauna personală, 
reflectând temerile şi dorințele noastre, ceea ce provine din "lumea subpământeană" personală. 

Va vorbi prin mintea noastră interioară, visele, emoțiile, premoniţiile şi, poate, şi viziunile 
spontane. În viaţa de zi cu zi ne va conduce în situaţii şi întâlniri care îşi manifestă puterile creative 
şi distrugătoare. Odată ce intri în Peştera lui Lilith, rămâi deschis experienţei și acorzi atenție 
tuturor lucrurilor care se întâmplă în timpul acestei lucrări și după aceea. Îmbrăţișând-o şi ea ne va 
îmbrățişa şi ne va transforma din interior şi va restructura universul nostru personal, astfel încât să 
putem merge mai departe în labirintul Nopţii. 
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Pentru a folosi Arborele, magicianul își amenajează un templu în care conjură numele 
diferitelor spirite care pot îndeplini sarcini sau pot acorda anumite abilități şi cunoştinţe. Magicienii 
cabaliști au fost numiţi Baal Shem, ceea ce înseamnă "Maestru al numelor”, deoarece ei știau 
numele spiritelor și cuvintele corecte de incantaţie. În tradiţia indiană există o zeiţă numită Vac care 
întruchipează acest cuvânt și este, de asemenea, puterea primordială care poartă toţi zeii. Invocarea 
asigură prezența mai abstractă a forțelor superioare, în timp ce evocările se străduiesc să evoce un 
spirit pe un nivel mai concret. 

Magicianul trebuie să stea într-un cerc format din nume sfinte (în anumite variante există şi 
un şarpe pictat în jurul cercului de trei ori şi jumătate) pe care sunt scrise numele de îngeri şi zei. În 
cerc există o hexagramă în care Adonai este scris în fiecare dintre cele patru puncte cardonale și în 
centru unde este un "T". În afara cercului există patru pentagrame cu cuvântul Tetragrammaton 
scrise în interior şi o lumânare aprinsă în fiecare. Un triunghi în afara cercului este zona în care 
spiritul trebuie să apară şi să fie ținut în interior. Baza triunghiului este cea mai apropiată de cerc, iar 
punctul cel mai îndepărtat este punctul cardinal al demonului. Magicianul ar trebui să poarte 
hexagrama lui Solomon, desenată pe pergament din piele de vițel, pe o mantie protectoare, pe pânză 
albă acoperită cu lenjerie albă. Hexagrama este arătată spiritelor când apar, astfel încât ei vor asculta 
şi se vor arăta în formă umană. Pe piept, magicianul poartă pentagrama lui Solomon din aur sau 
argint. Pe spatele pentagramei este sculptat sigiliul spiritului. Un inel magic, pe care magicianul îl 
ține în fața chipului demonului, protejează împotriva fumului sulfuros şi a respirației arzătoare a 
acestuia. Sunt şi elemente suplimentare, cum ar fi sceptrul, sabia şi tămâia. Există de asemenea 
anumite zile şi ore care sunt potrivite pentru a contacta diferiți demoni, precum şi incantaţii 
specifice ce ar trebui folosite pentru a face ca demonul să apară. Dacă o incantație nu este eficientă, 
trebuie să se procedeze la următoarea. Dacă demonul încă refuză să apară, trebuie invocat regele 
demonic care guvernează punctul cardinal al demonului ales. 


EXEMPLU 

Pregătiți-vă templul - aprindeți lumânările, ardeți o tămâie (se recomandă utilizarea 
Dragonului de sânge) și staţi într-o poziţie confortabilă. Dacă aveţi un sigiliu al lui Lilith, o statuie 
sau o imagine, plasaţi-o pe altar. Puteţi, de asemenea, împuternici această lucrare folosind propriul 
sânge - ungeţi sigiliul cu substanța vieţii dvs. sau plasați câteva picături pe statuie sau o altă 
reprezentare a zeiţei. Poţi să-ţi ungi și al Treilea ochi. Practicanţii feminini pot folosi sângele lor 
menstrual pentru acest lucru. Se recomandă, de asemenea, înlocuirea lumânărilor normale cu 
felinare care vor oferi lumină roşie în cameră. Puneți-le în cerc în jurul vostru, cu altarul în centru. 
Altarul ar trebui să fie mic - care să conțină doar imaginea zeiței şi instrumentele de bază pe care 
le folosiți în mod obişnuit în munca rituală. 

Când totul este gata, începeţi meditaţia. Respiraţi încet și adânc, relaxaţi-vă şi goliți mintea. 
Concentraţi-vă complet pe lucru și simțiți că, cu fiecare respiraţie, lumea exterioară devine din ce 
în ce mai îndepărtată. În acelaşi timp începeţi să cântaţi chemarea: 


Lilith, dă-mă în Peşteră! Deschide pentru mine porțile Părţii Întunecate! 


În timp ce continuaţi să cântați, simțiți că energia interioară a Dragonului se ridică de la 
baza coloanei vertebrale la cel de-al treilea ochi, curgând prin chakrele voastre şi activând 
simțurile voastre subtile. Apoi închideți ochii şi imaginaţi-vă că camera din jurul vostru dispare şi 
se transformă într-o peşteră. Vizualizaţi-vă în Peştera lui Lilith. Dacă staţi, imaginați-vă aşezat 
acolo. Dacă staţi, imaginaţi-vă în aceeaşi poziţie. Scopul lucrării nu este să călătoreşti în Peştera 
lui Lilith, ci s-o aduci aici şi să deschizi porţile spre Noaptea din templul tău, în fuziunea puternică 
a ambelor planuri - fizice și astrale. 

Întregul peisaj arată ca o peșteră normală la început, dar după un timp acesta răspunde la 
chemarea voastră și, pe măsură ce cântaţi, devine viu şi se transformă în trupul zeiţei. Se mişcă în 
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timp ce respiraţi, pulsează după bătăile inimii, iar zidurile nu mai sunt piatră rece, ci devin carnea 
caldă şi moale a unui uter de sex feminin. Ele sunt umezite de sângele şi fluidele sexuale ale zeiței, 
iar mirosul metalic al sângelui în aer este amestecat cu parfumul puternic al tămâii. 

În cele din urmă, vizualizaţi însăşi zeița, formând-o din umbre şi luând formă în faţa 
voastră. Ea poate veni ca o soră, o mamă sau un iubit, în funcție de care dintre fețele sau măştile de 
care aveţi nevoie la un anumit moment. Deschide-te și cere-i să te îndrume pe calea Nopții. Nu 
forţaţi nici o viziune. Lăsaţi-le să vină spontan şi să se încheie într-un mod natural. Scrieţi tot ce vă 
vine prin minte - toate gândurile, emoţiile, reflecțiile, intuiţiile - toate acestea sunt mesaje de la 
zeiță. Meditează asupra lor şi gândeşte-te ce ar putea însemna pentru tine. Lăsaţi această 
experienţă să fie personală şi intimă şi să vă deschideţi noi direcţii şi inspirații pe calea voastră. 
Când vă simțiți gata să terminaţi lucrul, mulțumiți zeiței pentru prezenţa ei și închideți ritualul cu 
câteva cuvinte personale. 


CAUZA EFECTULUI ARBORELUI QLIPOTHIC 

Din cele reletate până acum rezultă că o persoană care intră în meditaţie şi pronunţă într-un 
anumit fel un grup de litere poate contacta un spirit din Lumea Cealaltă care va deveni îndrumătorul 
acesteia. 

Ținând cont de identitatea I Ching” cu cei 64 de codoni a-i ADN-ului uman, descoperită de 
Martin Schönberger şi descrisă în cartea ”/ Ching și codul genetic”, rezultă un fapt incredibil: 
gândurile şi mișcările noastre sunt cauzate de fabricarea aminoacizilor din celulă. Un gând 
concentrat pe un grup special de litere ce reprezintă aminoacizi virali duce la fabricarea cu 
preferinţă a acestora. Călătoria prin tunelurile Qlipothice pune în contact aceşti aminoacizi care vor 
alcătui proteine virale ce vor construi virusul invadator. Ca urmare, inițiatul nu face altceva decât să 
contribuie fără să-şi dea seama la clonarea genomului viral ce a invadat Terra cu milioane de ani în 
urmă, stimulat de promisiunea, de altfel adevărată, că va deveni nemuritor. Chiar dacă nu reuşeşte 
într-o viață să ducă la bun sfârşit sarcina trasată de virus, micul rezultat obținut în actuala existență 
va fi continuat în încarnarea viitoare. Secretul menţinut cu străşnicie în jurul metodelor de fabricare 
a elementelor virale, ademenește prin el însuși posesorii de fragmente virale și treaba va fi dusă la 
bun sfârşit prin contaminare. Chiar și creşterea stresului cauzat de lupta gândurilor va îndemna 
omul să utilizeze o cale spirituală care oferă linişte, relaxare şi împăcare şi uite aşa peştele muşcă 
din nadă. 

Să urmărim explicația I ching: 

Dacă se notează o linie continuă cu plus, cu valoarea binară unu şi cu caracteristicile Yang- 
ului chinezesc, iar una discontinuă cu minus, cu valoarea binară zero şi cu caracteristicile Yin-ului 
chinezesc se obțin următoarele corespondențe cu cele patru baze ale ADN-ului, numite bigrame: 


Binar ~1 = Positiv = Yang mmm 


Binar -0= Negativ = Yin m= mm 


N i ză gi 
YinYang  1Ching T hN W i TRW f N iza 


YIN bătrân Thymină 


YANG tânăr 


YIN tânăr Guanină 


-- o- -o oo 


YANG bătrân Adenină 


t A 


cod Binar 


15 I Ching este o colecție de 64 de texte scurte asociate la diferite figuri lineare numite hexagrame. 
Hexagramele sunt formate din 6 linii continue sau discontinue. Liniile continue reprezintă principiul yang; cele 
discontinue, principiul yin. Fiecare din cele 64 hexagrame poartă titluri diferite, ca de pildă: Creativul (Yang), 
Dificultatea inițială, Vasul ritual, Mireasa, Progresul, Contemplaţia etc. cu referire la situaţii tipice de viață. Fiecare 
hexagramă mai conține o Judecată - care oferă adeseori indicații oraculare - şi textele trăsăturilor (liniilor). 


T1 


bigrama polaritate valoare element Litera numelui Lumea Baze 
divin cabalistică ARN/ADN 
= Yang 9 foc I Aziluth Adenină 
bătrân/matur 
-= Yin tânăr/imatur |8 apă H Beriah Citozină 
a Yang tânăr/imatur |7 aer W Yetzirah Guanină 
== Yin bătrân/matur |6 pământ H Asiyah Timină/ 
Uracil 


Deşi bigramele au o mare importanţă arhetipală, sunt doar o etapă de dezvoltare pasivă, 
devenind active doar prin adăugarea unei linii yang sau yin şi de aceea accentul este pus mai mult 
pe trigrame. Trei baze de pe o catenă a ADN-ului codifică un aminoacid, inclusiv comenzile de 
START şi STOP care se amplasează la începutul și sfârşitul unui lanţ de aminoacizi ce codează o 


anumită proteină. Biologii le numesc codoni iar / Ching le numeşte trigrame. 
Tabelul următor afişează cele 8 trigrame sau Pa Kua”. 


trigrama simbol Nume polaritate semnificație 
chinezesc 
= Cer/aer  |ch'ien Tată/yang matur  |Spirit, fertilizare, putere 
== fulger chen Fiul cel mai mare/ | Venire în manifestare 
Yang imatur 
== Apă/lună |k'an Fiul cel mijlociu/ |Spirit prins în materie 
Yang imatur 
= munte ken Fiul cel mic/ Yang |Odihnă, nemișcare 
imatur 
== pământ  |k'un Mamă/ Absorbţie, materie, recipient, 
yin matur credință 
= Vânt/ sun Fiica cea mare/ infiltrare 
lemn yin imatur 
== Foc/soare |li Fiica mijlocie/ Ofertant/dătător de lumină 
yin imatur 
— Pământ |tui Fiica cea mică/ mulțumire 
mlăştinos yin imatur 
/lut 


Dacă analizăm ultima coloană observăm că semnificațiile ei ne spun povestea virusului: 


"Spiritul, cu putere de fertilizare, pătrunde ca un fulger în celulă în vederea manifestării potențelor 


16 În traducerea directă, Pa înseamnă opt (8) şi Kua înseamnă 


pune o imagine pe perete pentru a o observa. 


= 99 


suspendare”, iar suspendarea este ca şi cum ai 
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sale. Inserat în ADN, rămâne în aşteptarea clonării elementelor sale constituiente. Celula, în 
calitate de recipient, absoarbe virusul care se infiltrează în toate componentele sale și din această 
poziție ascunsă promite oamenilor lumină, convingând spre mulțumirea sa, o mare parte dintre ei”. 


Există 64 de variante de aranjare a trigramelor, aranjament pe care îl redăm în tabelul de mai 
Jos: 


CER APĂ PĂMÂNT FOC 
TRIGRAME FULGER MUNTE LEMN LUT 


ceR == 01/34 05 26 11 09 14 43 
ruser == | 25 |51 03 27 24 42 21117 
să 2206 [40 29 04 07 59 64 47 
munte == | 33 62 39 52 15 53 56 31 
rămimZZ | 12 | 16 08 23 02 20 35 45 
44 |32 48 18 46 57 150 28 
foc ==|13|55 63 22 36 [37 3049 
wrt == 10/54 60 41 19 61 38 58 


Catena de ARN mesager, care preia codul de fabricare a unei proteine, va înlocui Timina din 
cod cu o altă bază numită Uracil, având aceleaşi proprietăţi cu aceasta şi se va deplasa în citoplasmă 
pentru a se ataşa la un ribozom în vederea interpretării de către acesta a codului. 


ribosome 


Ribozomul, citind ARN-ul mesager, va comanda ARN-ului de transport să-i aducă 
aminoacizii corespunzători codului citit în vederea fabricării proteinei cerute. 
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În Arborele cabalistic sunt amplasate astfel: 
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Dar inițiații chinezi nu s-au oprit aici. Ei au cuplat câte două aceste trigrame, aşa cum se 
întâmplă între cele două catene ADN şi au obținut haxagrame, adică aminoacizi codificați: 


Thymină Adenină 


Adenină Thymină 


Guanină Cytozină 


Cytozină Guanină 


Structura 
de susținere 


Din punct de vedere mitologic, autorul celor opt trigrame ar fi fost primul împărat chinez, o 
figură mitologică pe jumătate dragon numită Fu Hsi sau Fu Xi dar şi Pao Hsi, care a trăit cu 
aproximativ 5000 de ani în urmă. Într-o zi, a văzut un dragon (virus) ridicându-se din Râul Galben. 
Pe spatele lui era un desen ca o hartă. Prezentăm mai jos forma veche şi forma mai nouă, 
schimbarea datorându-se virusării celulei. Miturile spun că un alt împărat mitic, Yu (tatăl primului 
împărat al dinastiei Chia), a văzut o broască ţestoasă (virus) cu semne similare pe cochilie, 
ridicându-se din râul Lo şi a modificat această hartă. 

Yu a interpretat cele 4 direcții cardinale şi 4 direcții diagonale ale hărții, încorporând cele 
patru anotimpuri şi cele cinci elemente. Wen Wang (care a trăit în jurul anului 1150 î.Hr.) este 
considerat, în mod tradițional, că ar fi fost autorul prezentelor hexagrame pe care le-a trasat în timp 
ce era la închisoare. Ultimul comentariu asupra lor se pare că i-a aparținut lui Confucius. 


a) Inainte de virusare 
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CODUL GENETIC 


Codul genetic este corespondența dintre nucleotidele ARNm şi aminoacizi. Există 64 de 
codoni dintre care doar 61 codifică aminoacizi, iar 3 sunt codoni non-sens, care stopează sau 
declanşează sinteza proteinelor. Codul genetic are câteva caracteristici: 

e este universal - întâlnit la toate organismele; 

e este continuu - între doi codoni vecini nu există nucleotide fără sens; 
e este nesuprapus - doi codoni nu au nucleotide comune; 

e este degenerat - un aminoacid poate fi codificat de mai mulți codoni. 


A doua nucleotida 
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Codul genetic este prezentat în tabele în așa fel ca a doua nucleotidă de pe coloane să fie 
aceeaşi, iar a treia nucleotidă să formeze pe verticală gruparea UCAG. Pe orizontală vom avea patru 
familii: a uracilului sau a pământului, a citozinei sau a apei, a adeninei sau a aerului și a guaninei 
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sau a focului. 

În 1987, pictorul, poetul şi filozoful José Argüelles, plecând de la identitatea I Ching cu cei 
64 de codoni a-i ADN-ului uman, descoperită de Martín Schönberger, dezvoltă în cartea „Factorul 
Mayan: Calea Dincolo de Tehnologie” ideea că Tzolkin este sincronizat cu codul galactic, 
reprezentat prin simbolul Hunab Ku” şi totodată cu matricea I Ching a cărui sume pe orizontală şi 
verticală dau 260. 


El susţine că actualul calendar de 12 luni, având ora de 60 de minute ne separă de ordinea 
naturală a Biosferei şi ne programează pentru comportamente distructive şi disfuncționale, reflectate 
în concepţia eronată că "timpul este bani" şi nu respiraţie sau viaţă ca în gândirea indiană. 

Ciclul de 260 de zile se numeşte Tzolk’in care este un neologism din limba mayaşă Yucatec 
cu sensul de "numărătoarea zilelor" (Coe 1992). Este bazat pe numerele sacre 20 şi 13. Cel dintâi 
semnifică numărul total al degetelor unei persoane, iar numărul 13 se referea la punctele importante 
din corpul uman unde maiaşii credau că bolile acţionează asupra organismului: un gât, doi umeri, 
două coate, două încheieturi, două şolduri, doi genunchi şi două glezne. Ca urmare, calendarul 
Tzolk"in este format din 20 de zile cu nume diferite şi 13 numere. Zilele sunt numerotate din 13 în 
13, iar numele sunt reluate secvențial din 20 în 20. Cele 260 de zile ale ciclului ar reprezenta, după 
unii, durata pregătirii pământului în vederea plantării porumbului şi alte 260 de zile pentru a creşte 
şi a-l recolta, iar după alţii, ar reprezenta durata unei sarcini. Ciclul era împărțit în 4 sezoane a câte 
65 de zile, păzite fiecare de 4 sori. 
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17 Hunab Ku este o perioadă Yucatec Maya, care înseamnă "Unul Dumnezeu". Cea mai timpurie referință 
scrisă disponibilă publicului la termenul "Hunab Ku" (care se traduce ca "Dumnezeu unic" sau "Doar Dumnezeu") 
apare în secolul 16 în „Diccionario de Motul”, unde "Hunab-ku" este identificat ca " şi adevăratul zeu, cel mai mare 
zeu al poporului lui Yucatan, el neavând nici o formă pentru că nu poate fi reprezentat fiind necorporal. Termenul 
apare, de asemenea, în Cartea lui Chilam Balam din Chumayel scrisă după cucerirea spaniolă, dar nu este cunoscută 
în nici o inscripție pre-Conquistă în scrisul Maya. Hunab Ku a fost strâns asociat cu un zeu creator indigen, 
Itzamna, într-un efort de a realiza un sincretism religios. 
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Adunând cifrele de pe diagonală, obținem un număr care împărțit la doi dă tot 260. 
16+63+57+10+43+28+30+45=292 
17+34+40+23+544+5+3+52=228 
292+228=520 
520:2=260 

Careul magic obţinut ne sugerează că prin diverse căi spirituale omul poate dirija fabricarea 
numai a aminoacizilor necesari elementelor virale. 
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În cadrul unei lucrări științifice realizate de Dr. Ralf Metzler, intitulat "Conformaţii unice ale 
ADN-ului şi funcția biologică", geometria şi dinamica mişcării proteinelor sunt descrise prin trei 
unghiuri de rotaţie ale corpului (înclinare, rotire şi răsucire). 
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Prin urmare, răsucirea ADN-ului şi replicarea lui sunt caracterizate printr-un set special de 
constrângeri geometrice locale şi constante elastice. De aceea, ADN-ul se înclină, se rostogolește și 
se învârte în fluidul în care este conținut, dar aderă la un toroid virtual. 

În acest toroid, debitul fluidului care îl străbate are o densitate constantă. Acest lucru permite 
ca presiunea dinamică să devină proporțională cu pătratul distanţei R de la axă. Spirala îşi păstrează 
forma datorită presiunii dinamice care este cea mai scăzută în regiunea miezului şi creşte pe măsură 
ce fluidul se îndepărtează de centru. Principiul lui Bernoulli care afirmă că o creştere a vitezei unui 
lichid are loc simultan cu o scădere a presiunii sau o scadere a potentialului de energie a fluidului. 

Gradientul acestei presiuni forțează fluidul să urmeze o traiectorie curbată în jurul axei. Deci 
ADN-ul se va modela întotdeauna de la sine, nu pentru că îi place să fie elicoidal, ci pentru că 
forțele care îl înconjoară îl forțează să adere la fluxul dinamic al fluidelor energetice din jur. 

Din moment ce codurile ADN-ului și deci aminoacizii care alcătuiesc proteinele determină 
totul în ceea ce priveşte viața, atunci când proteinele se îndoaie, aceştia urmează, de asemenea, 
aceleași reguli ale vîrtejurilor pe care trebuie să le urmeze și ADN-ul. De aceea, o secvenţă de 
aminoacizi se îndoaie numai în anumite moduri, indiferent de ceea ce li se face fizic. 
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Acest lucru a fost arătat într-o lucrare publicată în revista ”Nature” de Dr. Wayne Fiori, unde 
acesta a arătat că polipeptidele au un mecanism auto-codificat, prin care se pliază în şabloane tipice 
pe care ADN-ul i le-a specificat şi orice manipulare externă nu are nici un efect asupra formei lor. 

I Ching-ul descrie şi el o sferă, iar hexagramele se transformă din una în alta pe măsură ce se 
mişcă prin energia Ki. Cu alte cuvinte I Ching este construcția matematică în limbaj binar a ADN- 
ului şi a fabricării aminoacizilor necesari construcţiei de proteine care la rândul lor vor repara 
elemente ale celulei. 


In sfera de mai sus hexagramele se transformă din una într-alta, printr-o mişcare continuă. 
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Se pare că prin practicarea căilor spirituale, celulele organismului sunt obligate să fabrice elemente 
virale, traseul metabolismului celulei fiind cel indicat de arborele cabalistic sau de diagrama lui 
Gurdjieff. 
În "Secretul florii de Aur” se spune clar: 

Respirația ar trebui ținută şi va fi adunată. 

Dacă se adună, devine magică. 

Dacă devine magică, ea coboară. 

Dacă coboară, se opreşte. 

Dacă se opreşte, se solidifică. 

Dacă se solidifică, germinează. 

Dacă germinează, creşte. 

Dacă creşte, este atras în sus. 

Dacă este atras în sus, ajunge la cer. 

În ceruri se urcă în sus. 

La capătul inferior, se coboară încă. 

Cei care o urmează vor trăi, 

Cei care acționează contrar vor muri. 


Pornind de la matricea I Ching, pictorul şi filozoful José Argiielles a trasat matricea Maya 
de 13 x 20 de forma lui Hunab Ku care pot genera (ca o sămânță rezonantă) întreaga matrice, 26 pe 
partea stângă şi 26 pe partea dreaptă, având între ele coloana mistică prin care se comunică cu 
divinitatea. 
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Deoarece atât ADN-ul, cât şi hexagramele pot fi împărțite în seturi binare, ele folosesc 
același model de limbă. Amintiți-vă, există doar patru combinații de Yin și Yang: yin de odihnă, yin 
în mişcare, yang de odihnă şi yang în mișcare. Dacă Yin poate fi reprezentat de 0 şi Yang de 1, 
singurele combinații posibile ar fi 00, 01, 10, 11. Aceste patru opțiuni se aliniază cu T, C, G şi A. 

Dacă DNA şi I Ching ar schimba informaţii, se vor înțelege perfect. Omul de ştiinţă german 
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Martin Schönberger a descoperit că cei doi codoni care conţin mesajul genetico-chimic "STOP" au 
aceeaşi structură numerică ca a hexagramei 63. După terminarea codului se comportă ca şi cum ar 
spune la nivel genetic "START", şi asta corespunde hexagramei 64. În ADN ele servesc drept 
semne de punctuație între secvențele de cod. În I Ching hexagramele # 63 şi # 64 servesc aceluiași 
scop. 

ADN-ul este cel care spune celulelor cum să fabrice proteine, în timp ce ARN-ul (copia 
inversă a ADN-ului) pune în aplicare instructiunile ADN-ului pentru productia de proteine. Acest 
lucru corespunde cu Yin (randamentul), care furnizează informațiile şi Yang (forma), care utilizează 
informațiile şi produce schimbări. 

Puterea minţii despre care atâta se vorbeşte se referă la puterea de a fabrica proteine 
specifice virusului, clona virusului fiind de fapt Creaţia biblică. Prin combinarea celor 22 de litere 
ale alfabetului ebraic se obțin cuvinte dar și un cod numeric, deoarece literele au valoare numerică. 
Numai careurile magice (ribozomi) obţinute prin echilibrarea liniilor şi coloanelor acestora duc la 
fabricarea elementelor virale, celelalte produc elemente celulare . 


4 9 2 
3 57 
81 6 


Careul lui Saturn = 15 


6 32 3 3435 1 
11 24 7 20 3 7 11 27 28 8 30 


4 1225 8 16 19 14 16 15 23 24 
17 5 1321 9 18 20 22 21 17 13 
10 18 1 14 22 25 29 10 9 26 12 
23 6 19 2 15 36 5 33 4 2 31 


Careul lui Jupiter = 34 Careul lui Marte = 65 Careul Soarelui = 111 


37 78 29 70 21 62 13 54 5 
8 58 59 5 4 62631 6 38 79 30 71 22 63 14 46 
49 15 14 52 53 11 10 56 47 7 39 80 31 72 23 55 15 
41 23 22 44 48 19 18 45 16 48 8 40 81 32 64 24 56 
32 34 38 29 25 35 39 28 57 17 49 9 41 73 33 65 25 
40 26 27 37 36 30 31 33 26 58 18 50 1 42 74 34 66 
17 47 43 20 21 46 42 24 67 27 59 10 51 2 43 75 35 
21 39 8 33 2 27 45 9 55 34 12 13 51 50 16 36 68 19 60 11 52 3 44 76 
46 15 40 9 34 3 28 64 2 3 61606 7 57 77 28 69 20 61 12 53 4 45 


Careul lui Venus = 175 Careul lui Mercur = 260 Careul Lunii = 369 


22 47 16 41 10 35 4 
5 23 48 17 42 11 29 
30 6 24 49 18 36 12 
13 31 7 25 43 19 37 
38 14 32 1 26 44 20 


Meditaţia pe cărțile de Tarot duce la obținerea aceluiași rezultat pentru că cele 22 de cărți ale 
Arcanei Majore joacă rolul literelor alfabetului ebraic care reprezintă numere, culori şi imagini. 
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Cabala mai tratează două idei: a) crearea Golemului sau a omului artificial şi b) Vălul lui 
Isis. 


GOLEMUL 


Termenul golem, aparținând istoriei obscure a literaturii talmudice, a pătruns în popor prin 
asocierea lui cu celebrul rabin Loew din Praga, o figură aproape mitică a secolului al șaisprezecelea, 
despre care se spune că a creat un golem pentru a proteja populaţia evreiască din Praga de unul 
dintre pogromurile împăratului Rudolph al II-lea. Praga este probabil oraşul cel mai ocult şi 
alchimic din Europa care, în afară de legendele cu golemi, are o lungă tradiție de spectacole magice 
de diferite feluri. 

Deşi ideea populară a golemului este asociată cu puterile magice ale rabinului Loew, 
cuvântul golem este menţionat o dată în Biblie, în Psalmul 139. Astăzi este adesea tradus ca 
"embrion". Golem înseamnă "neformat", ființă umană neterminată înaintea ochilor lui Dumnezeu, 
reprezentând omul care nu şi-a activat Arborele cabalistic existent în el. 

În textul talmudic Aggadah, Adam este numit "golem". Într-un midrash din secolele al doilea 
şi al treilea, Adam este descris ca un fel de golem cosmic, o ființă imensă al cărei corp este la fel de 
mare ca şi universul și care poate vedea întreaga istorie a lumii, trecutul și viitorul său - un ecou al 
"înregistrării acasice” a doamnei Blavatsky. 

Această descriere se referă la ideea cabalisă, împărtășită şi prin credințele ermetice, 
alchimice şi gnostice, că universul însuși este un fel de om, Adam Kadmon, şi că fiecare dintre noi 
este un microcosmos, un univers în miniatură: universul este Omul cel Mare, și noi toţi suntem 
universuri mici. Umanitatea noastră, asamblând un fragment de virus prin activarea Arborelui 
cabalistic al fiecăruia dintre noi, va ataca alte Sisteme solare pentru a le transforma în alte elemente 
de viruși, iar când tot Universul ce-l constituie pe Adam Kadmon transformat în elemente virale, se 
va asambla, va colapsa în ceea ce noi denumim Singularitatea Big Crunch-ului sau Ain Soph Aur. 

Moshe Idel prezintă, în cartea "Golem”, un fragment surprinzător luat din Midras avkir: 

"Rabbi Berahia a spus: „Când Dumnezeu a dorit să creeze lumea, şi-a început Creaţia cu 
omul şi l-a plămădit ca pe un golem (o procariotă). Când se pregătea să-i insufle un suflet (să-l 
transforme în virus), a spus: «Dacă-l fac viu (nemuritor) acum, se va spune că a fost ajutorul meu 
în lucrarea Creaţiei (a eucariotei), aşa că îl voi lăsa golem, într-o stare necioplită, ne-desăvârşită, 
până când voi crea şi restul.» Când a creat totul, îngerii i-au spus: «Nu-l faci acum pe om despre 
care vorbeai?» lar EL a răspuns: «L-am făcut deja de multă vreme, îi lipseşte numai sufletul.» 
Atunci i-a insuflat sufletul (genomul viral), i-a dat viaţă și a concentrat în el întreaga lume. Cu el a 
început şi cu el a încheiat, aşa cum e scris: "M-ai făcut în faţă și în spate”. Dumnezeu a spus: 
«lată, omul a devenit ca unul dintre noi». 

Expresia „omul a devenit ca unul dintre noi” se referă la "omul virusat”, care a devenit 
asemeni virusului, dătător de nemurire. 

O interpretare simbolică a acestui fragment, este că noi toţi suntem golemi (duali) până când 
suflarea divinului (iluminarea) activează Arborele cabalistic. Până la regenerare, suntem 
neterminați, incompleti. 


De aceea şi Gershom Scholem, cărturar cabbalist, ne spune că "golemul este o creatură, mai 
ales o ființă umană, făcută într-un mod artificial (cum susține virusologul Vilareal), în virtutea unui 
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act magic (integrază), prin folosirea unor nume sfinte (ARN viral)". În tradiţia kabbalistică, 
golemul, ca Adam, este făcut din lut sau pământ. El este turnat în formă umană, iar apoi numele 
mistic al lui Dumnezeu, Tetragrammatonul, IHVH, este scris pe un sul de hârtie (ARN viral) şi pus 
pe gură (inserat în ADN-ul celulei, gura simbolizând metabolismul acesteia cerând mâncare). 
Motivul numelui magic arată importanţa interacțiunii cuvintelor, a rearanjării lor în alte cuvinte și 
că valorile lor numerice joacă un rol important în înţelegerea legilor secrete din spatele creaţiei. În 
timp ce în ideea alchimică a homunculului, alchimistul însuși se re-crează, aici cabalistul apelează 
la puterea creatoare a lui Dumnezeu. 

Golemul, desemnând şi toată umanitatea, fiind dual (jumătate virus, jumătate bacterie) este 
folosit ca un fel de sclav sau muncitor de către cele două entităţi din el, pentru îndeplinirea 
sarcinilor cerute de metabolismul celular. Oamenii care nu-şi activează Arborele cabalistic, sunt 
numiţi de evrei goimi/animale. Dacă numărul acestora din urmă creşte prea mult, golemul devine 
periculos şi trebuie oprit, ştergând din cuvântul ”emeth” (N2X = adevăr), scris pe fruntea lui de la 
dreapta la stânga, prima literă ”E” (N), lăsând "meth” (2) care înseamnă moarte”. 

Răspândirea pe tot globul a golemului (totalitatea oamenilor virusaţi =) este redată într-un 
midrash din secolul al doilea sau al treilea, care spune: « În ceasul în care Codul l-a creat mai întâi 
pe Adam, l-a creat ca pe un golem și a fost întins de la un capăt al lumii la celălalt, aşa cum este 
scris în Psalmi (139: 16): "Ochii tăi îți dau golemul" ». 

Gershom Scholem subliniază că, în conformitate cu tradiția cabalistică, golemului îi lipseşte 
totdeauna o calitate esenţială. În unele versiuni îi lipseşte puterea de a vorbi, în altele îi lipsește 
inteligenţa sau o altă calitate umană pozitivă. Toate poveştile despre golem, prezintă golemul ca pe 
un om nedeplin uman (uman fiind considerat numai cel care a activat Arborele cabalistic, 
instrumentul de lucru al virusului). 

În timpul Evului Mediu, pasaje din Sefer Yetzirah (Cartea Creaţiei) au fost studiate ca un 
mijloc de a crea şi anima un golem (ceea ce face și inițierea). Se credea că golemul poate fi activat 
printr-o experiență extatică indusă prin utilizarea ritualică a diferitelor litere ale alfabetului ebraic 
care formează un „shem“ [oricare dintre numele lui Dumnezeu (fragmente de virus) despre care se 
spune că au fost scrise pe o bucată de hârtie şi introduse în gura golemului sau scrise pe fruntea 
sa]. 

În secolul al II-lea e.n., în texte legate într-o oarecare măsură de tradiţia ebraică, au apărut 
discuţii explicite legate de Crearea lumii datorită unui anthropos descris când ca o monadă, când ca 
o decadă. 

Moshe Idel ne spune că studiul lui Scholem a subliniat patru aspecte care, până acum, au 
rămas nesoluţionate; (1) Sefer Yetirah, a fost interpretat în perioada medievală ca o reţetă pentru 
crearea unui antropoid; (2) metodele de creare a golemului au fost în mare parte practici meditative 
pentru realizarea unei experiențe mistice extatice în care o viziune a golemului a fost scopul 
meditaţiei; (3) pericolele golemului au fost legate de o vitalitate "telluriană" de lungă durată 
asociată cu ingredientele elementare ale golemului și (4) există câteva motive astrologice în ideea 
golemului. 

În primul rând, Idel stabilește că intenţia iniţială a lui Sefer Yezirah a fost, printre altele, de a 
oferi o reţetă pentru a crea un bărbat, printr-un proces asemănător cu procesul de creare a unui 
univers. 

În al doilea rând, Idel stabileşte că numai şcoala abulafiană priveşte procesul golemului ca o 
experiență extatică interioară. Astfel, școlile spaniole tind spre interpretări psihologice sau teosofice 
ale tradiției golemului, atașate structurii sefirotice și lui Adam Kadmon. 

În al treilea rând, Idel discută în detaliu tradiţiile renascentiste în care membrele 
antroposului sunt corelate cu constelaţiile. 

În al patrulea rând, Idel identifică o augmentare destul de târzie a unei teme legată de 
"periculozitatea” golemului datorită reflectării luminii divine, capturate în mod continuu în acest 
tărâm inferior. Se pare că extinderea excesivă a mixajului ARN viral — ADN celular provoacă o 
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înrăire exacerbată a omului dacă nu se realizează în acelaşi ritm activarea Arborelui cabalistic în 
oameni, războaiele şi cataclismele naturale având tocmai rolul de a echilibra balanţa. 


VĂLUL TEMPLULUI SAU VĂLUL LUI ISIS 


Voalul lui Isis este un motiv artistic metaforic şi alegoric în care natura este personificată ca 
zeiţa Isis acoperită de un văl sau manta, reprezentând inaccesibilitatea secretelor naturii. Acesta este 
adesea combinat cu un motiv înrudit, în care natura este portretizată ca o zeiță cu sâni multipli care 
o reprezintă pe Isis ori Artemis sau o combinaţie a celor două. 

Prima menționare a vălului lui Isis apare în Isis și Osiris, o interpretare filosofică a religiei 
egiptene antice de către Plutarh. El a scris despre o statuie a unei zeițe, așezată în orașul egiptean 
Sais, care purta inscripţia "Eu sunt tot ceea ce a fost, este şi va fi, şi nici un muritor nu mi-a ridicat 
vreodată vălul (nu a descoperit că sunt un virus)". Plutarh a dat o interpretare iniţiatică vălului de 
doliu al lui Isis. Potrivit acesteia, culorile şi straturile veşmintelor lui Isis semnalează disparatul, 
fragmentarul, multiplicitatea, principiul plural care acționează asupra materiei aflate în căutarea 
luminii integrale, proprie goliciunii originare a lui Osiris, Unul primordial, reconstituit prin efortul 
lui Isis de a-i găsi părțile de corp dezmembrate în urma luptei cu Seth (zeul deşertului) şi a le uni. 


La mai mult de 300 de ani după Plutarh, filosoful neoplatonist Proclus a scris despre aceeaşi 
statuie în Cartea I a Comentariilor sale despre "Timaeus" de Platon. În această versiune, 
îmbrăcămintea este un chiton, iar expresia "nici un muritor" este înlocuită cu "nimeni" şi se adaugă 
o a treia afirmație: "Rodul pântecelui meu era soarele (virusul)". 

Prima parte a inscripţiei - "Eu sunt tot ceea ce a fost, este și va fi" - înseamnă că zeiţa 
cuprinde totul. Această afirmaţie era făcută în mod obişnuit de zeii creatori precum Ra sau Amon în 
religia egipteană. Cea de-a doua parte - "nimeni nu mi-a ridicat vălul" - înseamnă că zeița era 
virgină, o revendicare susținută de greco-romani în legătură cu Isis şi în concordanţă cu credinţa că 
Isis, în calitate de soție a lui Osiris, l-a născut pe Horus fără participarea vreunei zeități masculine. 

Helena Blavatsky, în cartea /sis dezvăluită, a folosit metafora pentru adevărurile spirituale pe 
care sistemul ei de credință teosofică speră să le descopere, iar magia ceremonială modernă include 
un ritual numit "Ridicarea vălului” practicat pentru a aduce magicianul într-o stare mai înaltă a 
conştiinţei spirituale. 


89 


XIX. ALCHIMIA 


Reprezentarea simbolică a celor doi acizi ribonucleici ai virusului apare în cele două coloane 
francmasonice Boaz şi Jakin, în cei doi stâlpi, unul al Severităţii (reprezentat de sephira Binah) și al 
doilea al Milei (reprezentat de sephira Chocmah), ai Arborelui Vieţii, în cele două canale pentru 
circulația pranei, Ida şi Pingala din Yoga, în coloanele ce o încadrează pe Marea Preoteasă din jocul 
de Tarot, or pe cavourile funerare. 


Soarele 
Sep 


Îi 
~ 
APES 


Iniţial, pe cavouri, erau reprezentate chiar cele două coloane francmasonice, înlocuite apoi 
printr-o cupă (celula) şi o sămânță de rodie (virusul). Pe măsură ce simbolismul nu a mai fost înțeles 
au apărut ori numai doi stâlpișori mici, ori numai două cupe. Mai nou, se foloseşte o cupă şi o piatră 
paralelipipedică (virusul) aşezată pe suportul de protecție a lumânărilor. 


În Sfânta Evanghelie după Ioan , cap. 17 (paragrafele 14, 15, 16), chiar Isus spune: 

"Eu le-am dat cuvântul Tău (genomul viral), şi lumea i-a urât, pentru că nu sunt din lume (nu 
aparţin celulei), precum Eu nu sunt din lume. Nu Mă rog ca să-i iei din lume, ci ca să-i păzeşti pe ei 
de cel viclean (de sistemul imunitar al celulei). Ei nu sunt din lume, precum nici Eu nu sunt din 
lume (aparţine virusului)”. 

Epigenetica'* ar putea da o explicaţie pentru modul cum un virus, dezmembrat până la cele 
mai mici componente, se poate, după regenerarea acestora, autoasambla. Dr. Deepak Chopra” ne 
spune în cartea ”"Supergenele” că ADN-ul are proprietatea de a se autorepara, lucru pe care-l face 
recunoscând care părţi ale spiralei duble sunt codificate incorect, sunt rupte sau au suferit mutații. 
Când o celulă se divide şi un lanţ de ADN se dublează, procesul de recunoaştere este implicat şi în 
reasamblarea noului lanţ, când fiecare pereche de baze îşi găseşte locul potrivit. Cercetătorii 
britanici au făcut un experiment în care au pus lanţuri separate de ADN în apă şi au urmărit cum 
începeau să formeze aglomerări sferice de material genetic. O secvenţă lungă de 249 de baze 
chimice (numite nucleotide) a fost marcată cu vopsea fluorescentă pentru a fi urmărită cum se 
ataşează de alte fragmente de ADN din interiorul aglomerării. Rezultatele au fost uluitoare şi 
inexplicabile. Secţiunile de ADN care se potriveau exact s-au recunoscut reciproc chiar şi când erau 
separate în apă de distanţe care nu permiteau niciun fel de contact fizic. Și pentru că recunoaşterea 


18 Apariţia termenului „epigenetică” este atribuită lui Conrad Waddinton (1905-1975), care în 1942 îl 
foloseşte pentru a denumi o ramură conceptuală a biologiei ce studia modul cum ar putea interacţiona genele cu 
mediul înconjurător pentru a crea un fenotip. 

19 Deepak Chopra este un autor american de origine indiană, un vorbitor public, un avocat pentru medicina 
alternativă şi o figură proeminentă în mişcarea New Age. Prin cărțile şi înregistrările sale, a devenit una dintre cele 
mai cunoscute şi mai bogate figuri din medicina alternativă. 
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este o trăsătură pe care o atribuim minţii, rezultă că există minte şi la această ordine de mărime. 
Deci, autoasamblarea virusului se bazează pe ceea ce inițiaţii numesc "mintea pură”. 

În plus, epigenetica ar putea explica şi pe ce se bazează tehnica de clonare a virusului. 

Astfel, cele 3% din ADN-ul ce constituie genele şi care asigură planul de detaliu al 
proteinelor şi acidului ribonucleic (ARN), alături de lipide, apă şi un număr imens de microbi 
prietenoşi, alcătuiesc corpul fizic al omului care este o colonie extrem de complexă, permanent 
reconstruită de ADN. Fiecare celulă conţine, pe lângă genomul standard, mai multe variante ale 
acestuia, printre care și o variantă care conţine virusul. Pentru că genele noastre sunt fluide, 
dinamice şi răspund la tot ceea ce gândim şi facem, pentru că fiecare celulă din organismul nostru 
vorbeşte cu multe alte celule prin intermediul mesajelor genetice, iar noi trebuie să luăm parte la 
conversaţie, pentru că fiecare celulă trage cu urechea la ceea ce gândim, spunem sau facem, 
activitatea genelor este în mare măsură sub controlul nostru prin stilul de viaţă. Ca urmare, 
exercițiile speciale din Yoga, maditația, ritualurile, incantaţiile, provoacă o activitate specifică la 
nivelul genomului care are drept scop activarea variantei cu virusul inserat şi care va fabrica cu 
precădere elemente virale. 

Gândirea are loc, sub o formă sau alta, pretutindeni şi mereu în corpul nostru. Hormonii îți 
ajung la creier prin sânge, producând efecte profunde asupra naturii „minţii noastre” (de aceea 
isihaștii utilizează “rugăciunea inimii” drept cale spirituală). Un gând de panică generat de 
adrenalina secretată departe de creier în cortexul suprarenal este simţit ca „gând al nostru” — 
biologia convertindu-se misterios în minte. 

Conform tradițiilor contemplative omul poate să își simtă mintea, iar eul obişnuit se schimbă 
fundamental, fenomen ce poate dura un moment sau o viaţă. În tradiţiile vedice şi budiste aceste 
experienţe sunt denumite Samadhi, în practica mistică ebraică sunt cunoscute ca D'vekut, iar în 
practica creştină ca „adorare a lui Dumnezeu”. De exemplu D'vekur are două componente: prima 
este intensificarea iubirii față de Dumnezeu în așa un grad că se produce lipirea de El, iar a doua 
componentă implică o conștientizare directă a lui Dumnezeu. Deci căile spirituale, moştenite de la 
prima clonare, activează varianta cu genom viral din om, transformând-ul într-un potențial 
extraterestru, ce se va detașa tot mai mult de lumea noastră faţă de care se simte tot mai străin. 

Şi Kazuo Murakami” susține aceleași lucruri în cartea sa "Codul divin al vieții”. Aflăm 
astfel că genele noastre nu sunt fixe ci se schimbă ca reacţie la diverşi factori. Genele noastre sunt, 
de asemenea, echipate cu un „întrerupător” care le poate schimba funcţia. Practicarea sportului în 
mod regulat, de exemplu, declanşează gene pozitive care conduc la îmbunătăţirea tonusului 
muscular şi a sănătăţii (cu atât mai mult exerciţiile yoga) şi, în acelaşi timp, dezactivează genele 
nocive. 

Mediul poate declanşa şi el acest mecanism de activare/dezactivare. Şi mai uimitor însă este 
faptul că mecanismul declanşator poate fi generat de atitudinea mentală. Conform noilor cercetări, 
modul nostru de a gândi ne poate activa genele. 

Reglate de funcţionarea automată a hormonilor şi a sistemului nervos automat, toate 
funcţiile noastre vitale, inclusiv respiraţia şi circulaţia sangvină, livrează non-stop cele necesare 
pentru a ne menţine în viaţă fără niciun efort special sau vreo intervenţie din partea noastră. Genele 
noastre controlează aceste sisteme vitale şi, în acest scop, acţionează în perfectă armonie. Când una 
dintre ele începe să funcționeze, o alta răspunde oprindu-şi activitatea sau, dimpotrivă, lucrând şi 
mai intens, armonizând şi reglând sistemul ca pe un tot unitar. 

Concluzia lui este: "Pare improbabil ca o asemenea ordine desăvârşită să se fi născut din 
pură Întâmplare. Ceva mai măreț trebuie să se afle în spatele armoniei lumii noastre. Codul 
genetic, care reprezintă echivalentul a mii de cărţi, e păstrat în interiorul nostru şi, în mod 


20 Dr. Kazuo Murakami este unul dintre geneticienii de top din lume şi profesor emerit la Universitatea din 
Tsukuba, una dintre cele mai mari universităţi de cercetare din Japonia. În 1963, a obţinut un Doctorat în Chimie 
Agricolă de la Școala de Agricultură de la Universitatea din Kyoto şi apoi a devenit cercetător la Universitatea 
Oregon Health & Science. A fost numit profesor de biochimie aplicată la Universitatea Tsukuba în 1978, unde a 
început cercetarea genetică. 
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misterios şi totuşi evident, controlează spațiul infinitezimal cunoscut sub numele de celulă”. 


În Occident, alchimia şi hermetismul sunt strâns legate între ele, fiind considerate două şcoli 

de gândire, sau două forme oculte de cunoaştere, care au trei obiective principale: 

e transmutaţia metalelor în aur şi argint (= transformarea particulelor celulare în particule virale) 

e crearea unui homunculus”! sau om artificial, un Supraom, un Demiurg (= clonă de virus) 

e obținerea unei substanțe magice (o pulbere numită Piatra filozofală) care să permită vindecarea 
tuturor bolilor) (= enzime virale). 

Alchimiștii nu trebuie confundați cu acei neinițiați, cunoscuţi ca ”suflători”, care au creat 
chimia modernă. 

Alchimia are o vechime de peste două milenii, fiind practicată atât de străvechile civilizații 
orientale - Mesopotamia, Egiptul antic, Persia, India, China - cât şi de cele occidentale - Grecia 
antică, Imperiul Roman. Îşi atinge apogeul în cadrul Europei medievale, având ecouri şi în epoca 
modernă. 

Aflăm din "Enciclopedia Francmasoneriei universale” de Radu Comănescu şi Ion Basgan 
că cei mai cunoscuţi alchimişti greci sunt: Zosima, Synesius, Olympiodoros şi Stephanos din 
Alexandria, iar arabi sunt: Avicenna (Ibn Sina), Averroes (Ibn Rushd) și Ibn Arabi. Lor le-au urmat: 
Albert cel Mare, Roger Bacon, Henri Corneille Agrippa von Nettecheim, Nicolas Flamel, 
Paracelsus, Jacob Böhme, Athanasius Kircher, Contele de Saint-Germain şi Cagliostro. 

Hermetismul, spune Ştefan Mâşu în cartea "Marele Arhitect al Universului”, este o Gnoză, 
al cărui mobil destăinuit este regenerarea omului obişnuit şi profan, prin cunoaşterea realității sale 
superioare (că este genom extraterestru) şi a puterilor care sunt ascunse dincolo de natura sa 
aparentă. Textele de bază pentru hermetism sunt cele 18 tratate din "Corpus Hermeticum”, cărora 
li s-au adăugat numeroase lucrări atribuite fie lui Hermes Trismegistul însuși, fie adepților săi. 

Marcellin Berthelot, spune în "Originile alchimiei” că vechile şi sfintele Scripturi ne spun că 
anumiţi îngeri căzuţi (fragmente virale), îndrăgostindu-se de femeile oamenilor (catene ADN), au 
coborât pe pământ, învăţându-i pe muritori toate operele naturii şi, din cauza acestui lucru, au fost 
alungaţi din cer şi condamnaţi la un exil perpetuu pe suprafaţa Terrei. Din legătura îngerilor cu 
pământencele s-ar fi născut rasa uriaşilor. Cartea prin care îi învățau pe oameni să cultive artele se 
numea Chema, de aici numele de Chemia aplicat artei alchimice prin excelenţă. 

Alţi autori, printre care Tertulian, afirmă că îngerii căzuţi: 

"Le-au dezvăluit oamenilor secretele prelucrării metalelor (cele mai mici componente ale 
genomului viral); le-au făcut cunoscute virtuțile plantelor şi puterea incantaţiilor magice şi i-au 
învăţat pe aceştia doctrinele ce se referă la ştiinţa astrelor”. 

Termenul alchimie provine din arabul al-kimiya care înseamnă a lipi, a împreuna, 
(fragmentele de genom extraterestru din corpul uman), sau de la termenul chinez kim-iya, care 
înseamnă licoare pentru a face aur (genom monocatenar extraterestru). Aşa cum susţine şi Rene 


21 Despre homunculi, făpturi create pe cale artificială de un spagyricus (alchimist), Paracelsus afirmă: „Unele 
ființe umane pot căpăta viață fără să aibă părinți naturali. Cu alte cuvinte, asemenea ființe pot fi create, fără a se mai 
dezvolta în şi a se naşte din organismul unei femei, ci prin arta unui spagyricus experimentat”. (De Natura Rerum, 
vol. 1) „Crearea de homunculi a fost ținută până acum în mare taină, iar cei care cunoşteau acest lucru erau atât de 
puțini, încât vechii filozofi se îndoiau de posibilitatea ei. Dar eu ştiu că aşa ceva poate fi realizat de arta spagyrică 
(alchimie) asistată de procesele naturale. Dacă sperma, închisă ermetic într-o sticlă sigilată, este îngropată în balegă 
de cal timp de aproximativ patruzeci de zile, şi „magnctizată” corespunzător, ea prinde viață şi începe să se mişte. 
După trecerea acestui timp, ea capătă o înfăţişare asemănătoare unei ființe omeneşti, dar va fi transparentă şi lipsită 
de corp. Dacă va fi hrănită artificial cu arcanum sanguinis hominis până ce atinge vârsta de patruzeci de săptămâni, 
şi dacă îi va fi păstrată în tot acest timp în balegă de cal şi la aceeaşi temperatură, ea va deveni un copil, cu toate 
mădularele dezvoltate ca la oricare prunc născut dintr-o femeie, numai că acesta va fi mult mai mic. Unei asemenea 
fiinţe 1 se spune homunculus, şi acest homuncul va creşte, se va dezvolta şi va căpăta educaţie ca oricare alt copil, 
până când va creşte îndeajuns spre a fi înzestrat cu rațiune şi intelect, şi pentru a-şi purta singur de grijă. Acesta este 
unul din cele mai mari secrete, şi se cuvine ca el să rămână o taină până când se va apropia ziua când toate misterele 
vor fi cunoscute” 
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Guenon, alchimia spirituală sau ”alchimia umană” este singura alchimie adevărată şi este ținută la 
înaltă onoare, fiind deseori desemnată prin numele Kimia-es- saadah sau "alchimia de fericire". 

Majoritatea tratatelor autentice de alchimie sunt concepute în mod intenționat sub forma 
unor ghicitori întortocheate, fie din cauza persecuției Bisericii, fie de teama profanării secretelor 
puterii obținute prin alchimie (dar cel mai probabil pentru a nu lua măsuri împotriva invadatorilor 
Terrei). Mai mult, autorii textelor inserează în ele, în mod intenționat, declarații înșelătoare care să-i 
zăpăcească pe cei care nu merită accesul la mistere. Limbajul ermetic al alchimiştilor era greu de 
descifrat, iar activitatea lor se desfăşoară în condiții conspirative. 

Să urmărim ce spune Julius Evola” în cartea ” Tradiția hermetică” despre acest subiect: 

Autorii hermetici cei mai prețuiți au repetat până la sațietate că nu trebuie să ne lăsăm 
înşelaţi, să nu luăm a la lettre cuvintele lor, fiindcă ele țin toate de un limbaj cifrat, de un mod de 
exprimare prin simboluri şi alegorii şi că „scopul Artei noastre prețioase e ascuns”, că operațiunile 
la care se referă nu se fac cu mâinile, că „elementele” lor sînt invizibile, şi nu acelea pe care le 
cunoaşte vulgul. 

De exemplu Basile Valentin şi Pernety spun că prin Sulful alchimic trebuie înțeleasă voinţa, 
Geber spune că „fumul” este „sufletul desprins de corp”, iar Zosima că în „virilitate” constă 
misterul „Arsenicului”, şi aşa mai departe. 

Artephius spune în cartea sa: „Nu se ştie oare că Arta noastră e una cabalistică? Adică una 
care trebuie dezvăluită numai oral şi care e plină de taine? Biet nătărău! Vei fi atât de naiv încât să 
crezi că noi îţi arătăm deschis şi clar cel mai mare și cel mai de seamă dintre secrete? Te asigur că 
cel ce va vrea să explice ceea ce au scris Filozofii [hermetici] prin sensul obişnuit şi literal al 
cuvintelor se va trezi prins în meandrele unui labirint din care nu va putea să scape niciodată, 
deoarece nu va avea firul Ariadnei care să-l] călăuzească spre a putea ieşi din el”. 

Geber, în "Cartea Mercurului Oriental”, precizează: „Filozofii hermetici sunt cu toții de 
acord între ei, nici unul nu contestă principiile celuilalt. Cel ce a scris în urmă cu treizeci de ani 
vorbeşte la fel ca şi cel care a trăit acum două mii de ani”. lar în “Turba Philosophorum” găsim 
scris: 

"Dar să ştiţi că noi suntem cu toții de acord, despre orice am vorbi. Aşadar, armonizaţi-ne 
unul cu altul şi studiați-ne, căci unul lămureşte ceea ce altul ascunde, iar cel ce caută cu adevărat 
poate găsi totul”. 

Cunoaşterea hermetico-alchimică a fost considerată ca o „ştiinţă sacră”, iar denumirea ei 
precumpănitoare şi cea mai caracteristică este Ars Regia, adică Artă Regală. Ea are drept simbol 
central pe acela regal şi solar al Aurului, care trimite totodată la tradiţia primordială, la „mitul” unei 
„Stirpe de fără-regi”, de fiinţe „libere”, de „stăpini ai Şarpelui şi ai Mamei” (ai ARN-ului şi ai 
celulei). 

Hermetismul reia integral tradiţia simbolică primordială şi prezintă aceeaşi asociație de idei. 
În textele alchimice simbolul Arborelui este foarte frecvent: el înconjoară „Izvorul” lui Bernardo 
Trevisanul”” sau are în centru simbolul dragonului Uroboros, care reprezintă „Totul”, personifică 
„Mercurul”, principiul prim al Operei hermetice, ori echivalează fie cu „Apa divină” sau „a Vieţii”, 
care le dăruieşte învierea „morţilor” şi îi luminează pe Fiii lui Hermes, fie cu „Femeia Filozofilor”, 
dar, pe de altă parte, şi cu Dragonul, cu o forţă dizolvantă, cu o putere care ucide. Arborele Soarelui 
şi cel al Lunii sunt și ei simboluri hermetice: şi adesea ei fac, în loc de fructe, coroane (viruși). 


E] 


Principiul unic (genomul viral) în orice „operaţie alchimică” este tată şi mamă a lui însuşi, 


22 Julius Evola a fost un publicist şi filosof politic italian, apropiat de fascismul european. A fost un autor pe 
cât de prolific şi strălucit pe atât de controversat. În perioada postbelică a fost marcat de ezoterism, manifestând un 
interes aparte pentru mistica medievală germană şi pentru curentele filosofico-religioase orientale (în special pentru 
budism şi taoism). 

23 Bernard Trevisan (Bernardus Trevisanus) a fost un alchimist italian care a trăit între anii 1406-1490. S-a 
născut într-o familie nobilă din Padova şi şi-a petrecut întreaga viaţă cheltuind averea familiei în căutarea pietrei 
filozofale. 
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este propriul său fiu, se dizolvă singur, se ucide singur şi îşi dă singur o viaţă nouă. „Lucru unic 
care conţine în sine cele patru Elemente (cele patru baze purinice și piramidinice) şi are stăpinire 
asupra lor”, „materia înţelepților”, numită şi „Piatra” lor (ARN-ul viral), „conţine în ea orice lucru 
de care avem nevoie. Se ucide singură şi apoi reînvie singură. Se căsătoreşte cu ea însăşi, se lasă 
grea însăşi, se dizolvă ea singură în propriul ei sânge”. 

Despre ”oul” (virusul), imagine a lumii, Braccesco explică: „Acest lucru e piatră şi nu e 
piatră, se găseşte peste tot, ea e un lucru umil şi preţios, ascuns şi cunoscut de toți”. Prezent în om 
e "haosul viu” în care e cuprinsă orice posibilitate. 

Morienus, răspunzînd regelui Khalid, va spune: „O, Rege, îți mărturisesc adevărul: 
Dumnezeu a creat, pentru propria-i plăcere, acest lucru prea minunat în domnia-ta (genomul viral) 
şi oriunde te-ai afla el e în domnia-ta şi nu poți fi despărțit de el... Domnia-ta eşti Minereul, 
deoarece el se află în domnia-ta şi, ca să spunem adevărul, chiar domnia-ta eşti cel ce îl iei şi îl 
primeşti. Cine va căuta o altă piatră în Magisteriu va fi dezamăgit în lucrarea sa”. 

Afirmațiile lui Ostanes în textul arab Kitab E/-Fosul sunt identice: „Nu este nimic mai 
obişnuit pe lume decit acest lucru tainic (genomul viral): el există în bogat şi sărac, la cel ce 
călătoreşte şi la cel ce stă pe loc”. Şi adaugă: „Sfinte Dumnezeule! Dacă l-am numi cu numele lui 
adevărat proştii ar striga: Minciună!, iar cei inteligenți ar rămâne uimiţi”. Şi încă: „Această Piatră 
vă vorbeşte şi voi nu o înţelegeți. Vă cheamă şi voi nu îi răspundeţi. O, ce prostie! Ce surzenie vă 
închide urechile! Ce vrajă vă înăbuşă inima!”. Sau: „Subiectul vostru e în fața ochilor tuturor: 
nimeni nu poate trăi fără el, toate făpturile se slujesc de el, dar puţine îl întrezăresc. Fiecăruia îi e 
la îndemână”. 

Iar în cele Şapte Capitole ale lui Hermes se spune: „lată, vă arăt ceea ce e ascuns: Opera 
(genomul viral) e cu voi şi în voi. Găsind-o în voi, unde se află continuu, o veţi avea mereu, oriunde 
ați fi”. 

În Triumful Hermetic aflăm că „Piatra noastră” există: totuşi, ea se ascunde pînă cind 
„artistul ” nu dă o mână de ajutor Naturii (nu va activa genomul viral). 

Morenius va preciza în Convorbire: „Cei ce au în ei înşişi tot ce trebuie [genom viral] nu au 
nevoie de concursul nimănui”. 

Potrivit concepției hermetice, aşa cum elementele cosmosului corespund celor ale omului, 
tot aşa procesul creaţiei şi cel prin care, cu ajutorul Artei, omul se reînnoieşte pe sine urmează 
aceeaşi cale şi au aceeaşi semnificaţie. Aşadar, în diversele faze ale realizării hermetice pot fi 
cunoscute fazele creaţiei: experiența iniţiatică poate oferi cheia cosmogoniei şi, invers, potrivit 
exegezelor hermetice, orice cosmogonie tradițională şi, de asemenea, orice mitologie are, între 
diversele ei semnificaţii, şi pe aceea a unei expuneri figurate şi învăluite de mister a diferitelor 
operaţii şi transformări ce ţin de Artă (tehnica clonării). 

Braccesco afirmă în Espositione: „Sub născocirile poetice Cei Vechi au ascuns această 
ştiinţă şi au vorbit prin asemănare... Cel ce nu cunoaşte această ştiinţă nu poate şti intenţia Celor 
Vechi, ceea ce au vrut să spună prin numele atâtor zei şi zeițe, şi prin zămislirea, îndrăgostirile şi 
schimbările lor; şi să nu crezi că în acele născociri au ascuns chestiuni morale”. 

Jean Despagnet spune în "Filosofia antică restituită în puritatea ei. Opera secretă a filosofiei 
lui Hermes” că: Cei care studiază această doctrină trebuie să lase deoparte comportamentele 
neadecvate, viciile şi patimile și să se roage neincetat lui Dumnezeu. Trebuie să înfăptuiască opere 
de caritate și să nu se ataşeze deloc de lucrurile lumeşti. Trebuie să stea deoparte de adunările 
oamenilor şi să se bucure de un perfect echilibru sufletesc, pentru că înțelegerea lor este mai 
eficientă în singurătate şi poate da roade mai bune. Dacă nu vor fi luminaţi de razele luminii divine 
(Dumnezeu îi alege), nu vor pătrunde niciodată secretele şi adevărurile acestei științe. 


VIRUSUL, ”patern” al lumii ezoterice 
Virusurile prezintă un înalt grad de parazitism intracelular şi sunt inerte metabolic (ca o 
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piatră”) până când, pătruns într-o celulă, va redirecționa mecanismele biochimice ale acesteia spre 
formarea de componente pentru regenerarea sa. 


Reprezentarea alchimică a subordonării celulei este lanțul” din imaginea de mai jos: 


Broasca (principiu terestru) înlănţuită de acvilă (principiu aerian) 


Broasca râioasă, simbolizând materia primă brută, apoasă şi pământoasă (citoplasma), ce 
urmează a fi prelucrată şi unită cu principiul volatil (acvila). Este cea care în mod malefic suge 
„laptele fecioarei” (componentele virusului). Broasca țestoasă reprezintă şi ea un simbol alchimic, 
însăşi legenda transformării ei în țiteră (genomul viral este muzică în comparaţie cu genomul 
celular) servind ca pretext, iar alchimia chineză, ca purtătoare a elementului Yin (apă, iarnă) are o 
viaţă îndelungată, simbol al nemuririi. 

Alchimiştii foloseau expresia „lanţul de aur al lui Homer” (aurea catena Homeri) spre a 
ilustra această legătură ciclică amintind titlul unei lucrări, dar şi inelul lui Platon, începând de la 
haosul iniţial şi terminându-se cu neantul final, care înseamnă un nou început. 


Chao: 


Spiritus Mundi vo. 


Spicitus Mundi 


Spiritas Mandi fixus 


sonfufura, 


latilis incorporeas, 
acidus corporeus, 


alcalicus corporeuş. 


Materis prima omniom 


concretorum fubluna» 
rium immediata 


feu Azoth. 


Spirirus Mondi con- 
Exuraflum Chao- 


centratus fixus, five 
ticum porum. 


Pesfcâio çonfam- 
Effania 


mata, five Quinte 
Univerfi. 


Lanțul de aur al lui Homer 


24 Unul dintre cele mai complexe simboluri. Încă din vechime, piatra, asemenea omului, era considerată având 
o dublă mişcare: descendentă (cade din cer) şi ascendentă (se ridică spre cer ca templu). Credinţa antică în pietrele 
însufleţite şi sexuate s-a transmis alchimiştilor, iar simbolismul lor s-a păstrat prin intermediul lapidariilor: piatra 
brută reprezintă materia primară, pasivă, androgină, iar piatra cioplită, materia prelucrată, aservită. Piatra (lat. 
Lapis) devine numele pietrei filosofale, care în accepțiunea unora era simbolul lui Hristos. Este piatra ocultă ce 
trebuie descoperită de fiecare în interiorul său, este „piatra care nu este piatră”. În francmasonerie, piatra brută 
(ucenicul) urmează să fie fasonată sub forma cubică (dobândirea virtuţilor terestre) şi apoi piramidală (dobândirea 
spiritualităţii). Asamblarea lor simbolizează perfecțiunea, cu trimitere şi la simbolul pietrei filosofale. 

Lanţul este simbol al legăturilor esenţiale şi necesare dintre lucruri, dintre Cer şi Pământ, dintre volatil şi 


Lapte de fecioară (Lac Virginis) este o denumire fantezistă vizând o ipotetică substanţă acidă conținută în 
materia prima a alchimiştilor. Mai este şi „Hrana” necesară Rebi-sului pentru creştere şi dezvoltare. 
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Există multe ordine și familii de virusuri, aflate într-o continuă evoluţie, dar genomul viral 
pe care l-am identificat noi ca fiind activ pe Tera este format din doi acizi ribonucleici monocatenari 
închiși într-o capsidă dodecaedrică, aproape sferică. 


anvelopa membrană 


P k 
roteaza S i 
i \ aN matrice 
capsida - la i ARN 
.* ELA monocatenar 
Fo ALU 
AO 
integraza PR transcriptaza 


ZI inversă 


4 


Dodecaedrul aparține ”solidelor platonice”” , adică aparține categoriei de obiecte holistice 
care posedă geometrie sacră reprezentând, conform alchimiei, Eterul/Spiritul, adică pe Dumnezeu. 
Decada (10) determină 190 de vârfuri, muchii și fețe ale celor cinci solide platonice (tetraedrul, 
octaedrul, cubul, icosaedrul şi dodecaedrul), iar 190 = 10 x 19, unde adunând cifrele care-l compun 
1+0 x 1+9 = 10. Jumătatea lui 190 este 95 care reprezintă valoarea sephirei Geburah, a cincea din 


Pomul Vieții. 


DODECAEDRU 


D 


ETER/SPIRIT 108.x5 = 540 


20 muchii 540 x 12 = 6480 
30 vârfuri 


12 fete 


Dodecaedrul convex obişnuit poate fi reprezentat şi ca stea, obținută prin distorsionarea 
pentagoanelor în pentagrame obişnuite, sărbătorită în colindele de Craciun și simbolizând: naşterea 
lui Iisus, închinarea magilor, botezul lui Iisus şi nunta din Cana Galileii. 


Virusul este numit Ou/ Cosmic, simbol universal al începutului de Lume (idee comună în 
mitologiile străvechi), principiu al generării Universului şi vieţii, al unității celor patru elemente 
alchimice: Pământ — coaja/anvelopa; Apă — albuşul/matricea; Aer - cămăruţa de aer/capsida; Foc — 


27 Solidele platonice sunt cele mai simple forme geometrice, identice în feţele, laturile şi unghiurile lor. Toate 
punctele lor ating o sferă imaginară care le înconjoară. 
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gălbenuşul/genomul viral. El este materia primară pentru germinarea vieţii şi implicit a pietrei 
filosofale, într-un sediu al viitoarei transmutaţii (celula), simbolizată de vasul în formă sferică sau 
ovoidală, iar conținutul (compostul) fiind supus unei "gestaţii” de 9 luni alchimice. Prin „clocirea” 
în athanor (celula) a oului (virusului) se obține Rebisul (genomul viral) şi în final Lapisul/Piatra 
(clona virusului). 


Mircea Eliade spune că: oul, acest miraculos germene al vieţii, ascunde în sine însuşi una 
dintre enigmele esenţiale ale existenţei, exprimată popular în intrebarea «cine a fost primul, Oul 
sau Găina? » 

Din punctul nostru de vedere, luând în consideraţie cei doi viruși giganți (0,7 micrometri în 
diametru) cu peste 1000 de gene, Mimivirus și Megavirus chilensis, descoperiţi de curând şi de 
precizările din poemul indian Mahabharata, mai precis cartea "Arderea zeilor”, mai întâi a fost 
găina, un virus uriaș, care s-a transformat în ou prin eliminarea componentelor considerate prea 
mari consumatoare de energie, un fel de "ascetism” şi "ardere a zeilor”. 


Mimivirus 


Tot Mircea Eliade susţine că oul (virusul/civilizaţia Borg) este imaginea clișeu a Întregului și 
a Totalităţii care succed Haosului Primordial, ca un prim pricipiu de organizare. 

Dacă mergem mai departe pe firul aspectului ezoteric al oului, descoperim paradoxul 
existențial al fiinţei libere (înainte de adsorbţia în celulă), precum și al celei înlănţuite (în celulă). 

În mitologia greacă, oul Ledei dă naștere celor doi fraţi Dioscuri (cei doi acizi ribonucleici 
monocatenari), fiecare împodobiţi cu o coafură în formă de semisferă, sugerand astfel principiul 
Yin-Yang, polarizarea Unităţii şi natura duală a omului, dar şi puterea sexuală a taurului. 

După Jaques d'Arles, "Oul poartă în el însuși un germene al morții ascuns în interiorul 
vieţii (va distruge celula care-l regenerează) şi un germene al vieţii (genomul viral) în interiorul 
morţii (celula este un lăcaş al morţii, toate elementele fiind destinate, într-un final, morții). Cei doi 
germeni operează unul asupra celuilalt, creând astfel un nou început”. 

Oul este un termen ambivalent. Se poate referi când la virus, când la celulă. Redăm mai jos 
al doilea caz. 

Oul (celula) mai este numit și CAMERĂ cu trimitere la camera nupţială a Regelui şi Reginei 
(Sulful şi Mercurul, Soarele şi Luna), unde se consumă conjuncţia iar apoi, prin moartea lor, 
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camera devine cavou, unde după „moarte” vor renaşte în unitatea androgină a Rebisului. 


za 


Oul filosofic ca simbol al Operei alchimice 


La virus ne mai atrag atenţia trei elemente: forma rotundă, spiculii (glicoproteinele) 
anvelopei şi capsida. Ele vor fi întâlnite în majoritatea textelor ezoterice ca având multiple 
semnificaţii. Astfel: 

— forma rotundă: Prima formă sferică este craniul (aproximează forma virusului). Conform 
vechii concepţii, capul, respectiv creierul, este sediul pentru «anima intellectualis». De 
aceea, vasul alchimic trebuie să fie rotund precum capul, pentru ca ceea ce se naşte din vas 
să fie de asemenea «rotund», adică simplu şi desăvârşit, precum «anima mundi» (sufletul 
lumii). Genomul viral fiind simbolizat de cap, iar genomul celular fiind simbolizat de trup, 
este motivul pentru care musulmanii decapitează prizonierii. Decapitarea înseamnă 
"extragerea substanţei arcan (genomul viral)”. Separarea elementelor virale de elementele 
celulare se produce în alchimie prin "operaţiile alchimice”. Încoronarea operei este 
realizarea «rotundului» care se afla la început (ca «materia globosa») şi la sfârşit (ca aur). 

— spiculii anvelopei: sunt elemente ale virusului care-i permit atașarea de celulă și apoi 
penetrarea membranei. Ei seamănă cu firele de păr ceea ce a determinat şi simbolismul 


tr, 
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Adică părul înseamnă forță vitală şi divină (nota de la pg. 131 din Mysterium Coniunctionis, 
vol. 14/1 de C.G. Jung) şi justifică obiceiul scalpării învinşilor de către pieile roșii. În 
"Designul inteligent” se spune că barba asigură o mai bună comunicare cu Dumnezeu. 
Ordinul lui David: "Rămâneți la Ierihon până vă va creşte barba, şi pe urmă să vă 
întoarceți" din 2 Sam.10:5 este adresat elementelor virale aflate în oameni sub forma 
scânteilor divine încarnate cu precizarea să rămână în celulă până la reînnoire şi doar pe 
urmă să se autoasambleze. Şi îndemnul din Levitic, cap. 19, paragraful 27: ”Să nu-ţi tai 
rotund colțurile părului şi să nu-ţi razi colțurile bărbii” are acelaşi substrat, rotunjirea şi 
raderea putând afecta simbolic autoasamblarea prin lipsa unor elemente virale. Vishnu era 
poreclit Keceava care înseamnă "a avea păr mult sau fin” şi nu trebuie uitat Esau (cel care 
şi-a vândut dreptul de întâi născut) despre care se spune în Geneza, 25, 25: Cel dintâi a ieşit 
roşu de tot, ca o manta de păr, şi de aceea i-au pus numele Esau. 

—  capsida: În Turba (vol. 14/1, pg.37,) se spune: .... pentru acel balaur (genom viral) s-a săpat 
un mormânt şi acea femeie (capsida) a fost îngropată cu el, el este legat strâns de acea 
femeie, cu cât el o leagă mai mult şi se înfăşoară în jurul ei cu atât mai mult este tăiat în 
bucăți de armele femeii. Olympiodor îl aminteşte pe Osiris ca "mormântul adunat = 
capsida”, care-și ascunde toate membrele. Barnaud spune: Îngropați-i, spun ei, pe fiecare în 
mormântul celuilalt. ..... așa se face că cuibul le devine păsărilor mormânt şi, invers, 
păsările își iau cuibul în sine şi se leagă strâns de el. Când absconditus sponsus/mirele 
ascuns (genomul viral) intră în corpul femeii şi este unit cu absconditus sponsa/mireasa 
ascunsă (capsida), cele două spirite se contopesc. Capsida este simbolizată în creştinism de 
Biserică, care este mireasa lui Christos ce simbolizează genomul viral. Ea mai este numită 
"femeia bătrână” sau ”văduva”, ca urmare a decapsidării. Ea reprezintă mama şi hrana 
”fiului hermafrodit”, la naşterea acestuia. În interpretarea cabalistică, capsida este Israel ca 
mireasă a Domnului”. În inscripţiile heliopolitane este sărbătorită zeiţa Iusasit care soseşte 
ca soră pentru a se uni cu tatăl. Capsida mai este numită Luna. Sfântul Ambrosius spune: ... 
el a golit-o (capsida) pentru a o umple; el care s-a golit şi pe sine, astfel încât să umple 
totul. El s-a golit ca să coboare pentru noi. El a coborât (decapsidat) pentru noi ca să se 
înalțe (autoasamblare) pentru toţi. Prin urmare Luna a anunțat taina lui Christos 
(clonarea). După decapsidare, capsida este descompusă în componentele ei elementare ce 
vor deveni la Heraclit ”scintilla stellaris essentiae” (scântei din substanţa stelelor) ce vor fi 
regăsite numai la unii oameni pe care-i va face capabili, după cum spune Hipolit, să se înalțe 
în lumea superioară a luminii, a tatălui necunoscut şi a mamei celeste. Ea va deveni pentru 
alchimişti, amestecată” cu citoplasma, "materia prima” din stadiul ”nigredo”. Şi Dorneus va 
afirma că: El a plantat această lumină în noi .... Prin aceasta suntem diferiți de celelalte 
creaturi. Prin aceasta suntem făcuţi cu adevărat asemănători cu el că el ne-a dat o scânteie 
din lumina sa (vol. 14/1, pg. 77). După Heinrich Khunrath, ”scânteile de foc ale sufletului 
lumii existau deja în haos, în prima materia, la începutul lumii (începutul clonării)”. Oculi 
piscium / ochii de peşte sunt cele mai mici scântei ale sufletului din care se recompune 
figura de lumină a lui filius (vol. 14/1, pg. 93). În Zohar este prezentată o imagine a unui 
palat (clonă) astfel: înăuntrul unei stânci puternice din sferi cerești îndepărtate există un 
palat (capsida) care se numeşte palatul iubirii. Acesta este locul unde se ascund comorile 
cele mai prețioase (genomul viral), locul sărutului de iubire al regelui. Căci sufletele iubite 
de rege intră acolo. 


ARN-ul MONOCATENAR ŞI ȘERPII 


28 "şi când va fi el numit Unul ? Abia în ora când Matronita (capsida) se va împerechea cu regele (genomul 
viral), cum se spune, şi împărăţia va fi a lui Dumnezeu. 
29 Abraham Eleazar spune: ... Noe va trebui să mă spele în cea mai adâncă mare, pentru a-mi curăța 


negreala .... va trebui să mă spăl cu oţet şi să mă albesc pentru ca inima mea să strălucească precum un granat şi 
pentru ca vechiul Adam să iasă din nou din mine (vol. 14/1, pg. 74). 
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Acidul ribonucleic viral cel mai pur şi mai stabil este format din şapte codoni amplasați între 
un ”cap” (o nucleotidă guanină modificată) şi o ”coadă”. 
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Coadă 


Virusul cu sens pozitiv este similar cu ARNm şi astfel poate fi imediat tradus de către celula 
gazdă. Virusul cu sens negativ este complementar ARNm şi, prin urmare, trebuie transformat în 
ARN cu sens pozitiv printr-o ARN polimerază dependentă de ARN înainte de traducere. 

Un codon este format din trei nucleotide. Fiecare nucleotidă are în componența sa, o riboză, 
o grupare fosfat şi o bază azotată din cele patru existente în ARN (adenină = A, uracil = U, citozină 
= C, guanină = G). Nucleotidele nu formează doar blocuri de viață, ci formează şi multe molecule 
diferite a căror funcție este să facă viața posibilă. 

Genomul viral monocatenar numit de alchimişti Prima Materia este descris ca fiind rece, 
greu, umed, ca o membrană cu franjuri, luminos ca şi cum ar fi fluorescent, iar la atingere este 
simțit drept moale, elastic, şi se deplasează singur cu o mişcare ușor reptiliană. 


Acest lucru ne duce cu gândul la zeul aztec Quetzalcoatl - şarpele cu pene/geamănul, pe care 
îl putem asocia ARN-ului. Aztecii îl considerau personificarea "stelei dimineţii” (a virusului), iar pe 
fratele său geamăn, Xolotl, personificarea "stelei amurgului", fiind de fapt asociaţi planetei Venus. 
Dar un mit grecesc spune că Venus, alias Afrodita, zeița dragostei și fertilităţii, s-a născut ca urmare 
a căderii în mare (celula) a penisului lui Uranus (virus), castrat de Cronos (ADN). 

Concepţia antică este că Prima Materia este un vehicul direct al facultăților mintale şi 
emoţionale. Modelat şi transformat de gândurile noastre generate de calea spirituală urmată, devine 
Piatra Filozofală, sau cum spune Khunrath: 

"Regele şi Domnul oştirilor (genomul viral) iese din cămara mormântului său de sticlă 
(capsida virală) spre această sferă lumească (celula) în trupul său de slavă, regenerat şi 
perfecţionat până la desăvârşire (clonat), ca un cărbune strălucitor, foarte temperat în splendoare 
şi ale cărui părţi, mai subtile şi mai pure, sunt inseparabil contopite în odihna armonioasă a 
uniunii într-unul singur (virus matur). 

Dogonii spun că universul a aparut ca un verb de origine divină (genom viral). Zeul Amma a 
creat lumea și a organizat-o prin cuvintele sale. Cuvântul (genomul monocatenar) este "fabricat" în 
interiorul corpului omului, de unde își trage substanţa, principiile spirituale (codoni virali) şi cele 
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patru elemente care îl compun: foc, apă, aer, metal. 

În "Coincidentia Opositorum”, Cusanus spune: 

"După această rugă a arhanghelului şi după ce toţi locuitorii cereşti se plecară deopotrivă 
în fața preainaltului împărat, Cel ce şedea pe tron - spuse că omului îi fusese lăsată alegerea, [Cf. 
Ap. 21,5] şi că, prin această alegere, îl crease capabil de însoţire cu El. Dat fiincă omul <este> 
natural şi pământesc —, el este ţinut în neştiință de către căpetenia întunericului [Ef. 6,12] şi 
umblă potrivit condițiilor vieţii sensibile, care nu ţine decât de lumea căpeteniei întunericului, [Cf. 
Rom. 7,22; Ef. 3,16] iar nu potrivit omului intelectual, lăuntric, a cărui viaţă se trage din ţinutul 
obârşiei sale. 

De aceea pe omul rătăcit El I-a chemat îndărăt cu multă grijă şi stăruinţă, folosindu-se de 
feluriți prooroci care, spre deosebire de alții, erau <adevăraţi> văzători. lar în cele din urmă, cum 
nici proorocii înşişi nu dovedeau să înfrângă căpetenia neştiinţei, şi-a trimis Cuvântul Său, prin 
care a făcut şi veacurile. [Evr. 1,2]. Acesta S-a îmbrăcat în umanitate pentru ca măcar în acest chip 
să-l lumineze pe om (care poate fi învăţat datorită alegerii sale cu totul libere) pentru a lua seama, 
dacă mai nădăjduieşte să se-ntoarcă la dulceaţa vieţii nemuritoare, să umble nu potrivit omului din 
afară, ci potrivit celui lăuntric. 

Și îmbrăcând firea omului muritor, Cuvântul prin sângele Său a adus mărturie pentru 
adevăr [Tn. 5,33] că omul este în stare să primească viaţa cea eternă (de dragul dobândirii căreia 
viața naturală şi a simţurilor trebuie socotită fără nici un preţ) şi că Viaţa cea eternă (adică 
Adevărul, care el singur e căutat) este însăşi dorinţa ultimă a omului lăuntric, şi că, eternă precum 
este, această Viaţă hrăneşte etern intelectul, nefiind altceva decât Cuvântul însuşi, în care toate 
sunt complicate, din care toate sunt explicate. Cuvântul a îmbrăcat firea omenească pentru ca nici 
un om să nu stea la îndoială că, potrivit liberei sale alegeri, poate dobândi hrana adevărului în 
firea sa de om, în omul acela care este şi Cuvântul nemuritor. Şi a adăugat: „lar acestea toate fiind 
făcute, ce altceva mai este care să poată fi şi să nu fi fost făcut?”. 

Dacă ne uităm în "Dicţionarul de simboluri” a lui Jean Chevalier la simbolismul ”şarpelui” 
şi al "”dragonului”, vom sesiza că cei doi termeni se referă la genomul viral în diversele ipostaze ale 
acestuia pe traseul regenerării în celulă. 

De exemplu: 

1. În Camerunul de Sud, pigmeii reprezintă șarpele printr-o linie trasă pe pământ. Putem spune că şarpele este 
astfel readus la expresia lui dintâi. El este o simplă linie, dar o linie vie; o abstracţie, dar, cum spune Andre 
Virel, o abstracţie întrupată. Linia nu are nici început, nici sfârşit; odată ce prinde viaţă, ea poate reprezenta 
orice şi se poate metamorfoza în orice. Nu vedem din linie decât partea sa apropiată, prezentă, manifestă. Dar 
ştim că ea se prelungeşte, în ambele sensuri, în invizibilul infinit. Șarpele ţâşneşte întotdeauna dintr-un hău de 
beznă şi scuipă fie moarte, fie viață, reîntorcându-se apoi în invizibil. Sau își poate lepăda înfățișarea 
bărbăteasca, devenind femelă. Aservindu-şi sexele, aşa cum îşi aserveşte toate contrariile, el este deopotrivă 
femelă şă mascul, geamăn cu sine, ca atâția alți zei creatori care apar întotdeauna, sub prima lor înfăţişare, 
ca şerpi cosmici. Șerpii alcătuiesc o unică multiplicitate primordială, un Ceva primordial ce nu poate fi 
dezmembrat şi care se răsuceşte, dispare şi renaşte neîncetat. Șarpele este acel Ceva primordial, adică însăşi 
viața în latenţa ei, stratul de viaţă cel mai adânc, rezervorul, potenţialul din care se nasc toate manifestările. 

2.  Caldeenii aveau un singur cuvânt pentru viaţă şi şarpe. Aceeaşi remarca o face şi Rene Guenon: simbolismul 
şarpelui este efectiv legat de însăşi ideea de viaţă; în arabă, şarpele este el-hayyah, iar viața el-hayat. Guenon 
adaugă un lucru capital, şi anume că El-Hay, unul dintre principalele nume dumnezeieşti, trebuie tradus nu 
prin Cel viu, aşa cum se face adeseori, ci prin Cel de Viaţă Dătător, cel care dă viaţă sau care este principiul 
însuşi al vieții. Şarpele apare deci ca vremelnică întrupare a unui Mare Şarpe Nevăzut, cauzal şi atemporal, 
Stăpân peste principiul vital şi peste toate forțele naturii. 

3. Sub formă de Uroboros, adică de şarpe ce-şi muşcă propria coadă, sugerează ideea de Dumnezeu. UVroborosul 
este simbolul manifestării şi al resorbţiei ciclice; el este, în sine, împreunare sexuală, permanent 
autofecundator, aşa cum o arată coada pe care şi-o ţine în gură; el este veşnica prefacere a morţii în viaţă, 
căci el îşi înfige colții cu venin în propriul trup. Amintind de imaginea cercului, şarpele este mai cu seamă 
dinamica acestuia, adică prima roată, în aparenţă imobilă, căci se învirte pe loc, dar a cărei mişcare este 
infinită, căci reincepe veşnic din sine. 

4. Şarpele este reprezentat sub forma unui lanț răsucit - lanţul orelor. El face să se rotească astrele, constituind 
prima reprezentare a zodiacului. 
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Pasărea-Șarpe nu este numai Şarpele cu pene verzi şi Şarpele-Nor cu barba de ploaie, ci și fiul şarpelui şi 
Casa de rouă, Stăpinul Zorilor și Zeu-Alb. 

Ploaia este un sacrificiu al norului, iar în sufism înseamnă sfâşierea unicităţii dintâi, dublă deşi una, care se 
desparte în cele două componente ale ei pentru a îngădui instaurarea ordinii omeneşti. Pentru Jacques 
Soustelle, sacrificiul constituie o reluare a schemei clasice a iniţierii, adică o moarte urmată de o înviere. 
Quetzalcoatl se preface în soare şi moare la apus, renăscând apoi la răsărit. 

Șarpele Atum a scuipat” întreaga creaţie, de la începutul timpurilor, după ce singur s-a înălțat din apele 
primordiale; unele tradiții spun că el a ţâşnit nu din gura, ci din mădularul şarpelui, care se va fi masturbat, 
aşa o apărut prima pereche de zei, Su si Tefnut, din care s-au născut Geb şi Nut, respectiv aerul și umezeala, 
pâmiîntul şi cerul. După ce aceşti zei au zămislit în amănunt pământul şi pe oameni, au luat naştere toate. 
Atunci, Atum s-a ridicat dinaintea creaţiei lui şi a vorbit, cum stă scris în Cartea Morților, astfel: Eu sunt cel 
ce dăinuieşte; (...) lumea se va întoarce la neorânduială, la învălmăşeală, iar eu mă voi preface în şarpele pe 
care nici un om nu-l ştie, nici un zeu nu-l vede. 

În Cartea Morților soarele trebuie să se prefacă însuşi în şarpe spre a putea lupta cu alți şerpi înainte de a fi 
mistuit şi scos afară de măruntaiele serpentiforme ale pământului. Drumul ce trebuie străbătut de Soare după 
ce apune este împărțit în douăsprezece camere ce corespund celor douăsprezece ceasuri ale nopții. Luntrea 
solară străbate mai întâi întinderile de nisip unde sălăşluiesc şerpi; apoi ea însăşi se preface în şarpe. La 
ceasul al şaptelea apare o nouă figură ofidiană, Apofis, monstruoasă întrupare a stăpânului Iadului şi 
prefigurare a satanei biblice: el acoperă cu spiralele lui o ridicătură lungă de patru sute cincizeci de coți; (...) 
luându-se după glasul lui, zeii ajung la el şi îl rănesc. La ceasul al unsprezecelea, funia care trage luntrea se 
preface în şarpe. În sfărșit, la al doisprezecelea, în camera amurgului, luntrea solară este trasă de-a lungul 
unui şarpe lung de o mie trei sute de coți şi, când iese, prin gaura acestuia, soarele răsare din nou, pe sânul 
pământului-mumă, sub forma unui scarabeu: astrul zilei s-a născut încă o dată, spre a-şi relua mersul urcător. 
Apofis are o atitudine ambiguă: pe de o parte, la ceasul al şaptelea, el îi atrage spre trupul său pe zeii care-l 
vor răni în înfăptuirea regenerării solare, iar pe de altă parte, preoţii de la Heliopolis îl socoteau drept 
Duşman, iar în cursul ceremoniilor de conjurare, îl călcau în picioare şi îi zdrobeau efigia, în temple, pentru 
a-l ajuta pe Ra. stapinul luminii, să-l biruie pe acest prim stăpîn al beznei. 


În episodul luptei lui Zeus împotriva lui Typhon, Typhon, fiul Geei (Glia) sau al Herei, nu este un şarpe, ci un 
balaur monstruos, cu o sută de capete, înconjurat de vipere de la mijloc în jos şi mai mare decât munţii. El 
întruchipează forțele naturale nemăsurate (ADN-ul), ridicate împotriva spiritului (ARN-ul). Semnificativ este 
faptul că, pentru a-l învinge pe acest răsculat, Zeus nu dispune decât de ajutorul Athenei, Rațiunea, fiica lui. 
Gândirea greacă şi cea egipteană nu atacă şarpele decât în măsura în care acesta vrea să transforme 
cosmosul într-un haos. În măsura în care, dimpotrivă, şarpele rămâne indispensabilul revers al spiritului, 
principiul vivifiant, inspiratorul prin care urcă seva din rădăcini în frunzişul arborelui, el este plăcut şi chiar 
proslăvit. 

Perafii, gnostici din secolul al III-lea proclamă: nici o făptură, pe pământ, nici în infern, n-a luat naştere fără 
şarpe, iar ofiții care şi prin nume îşi mărturisesc credința - adaugă: Noi venerăm şarpele căci Dumnezeu l-a 
făcut pe el cauză a Gnozei pentru omenire (...). Nu închipuie oare măruntaiele noastre, mulțumită cărora ne 
hrănim şi trăim, nişte şerpi ? 

Potrivii tradițiilor cretană, frigiană şi orfică, Dionysos se naşte sub numele de Zagreus sau de Sabazios, din 
împreunarea dintre Zeus şi Persefona, adică dintre suflet şi spirit, dintre cer şi pământ. Tradiţia mai spune că, 
spre a realiza aceasta uniune, Zeus s-a transformat în şarpe. Altfel spus, spiritul, deşi divinizat, recunoaşte 
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anterioritatea increatului primordial, din care însuşi s-a născut şi în care trebuie să se cufunde din nou pentru 
a se putea regenera şi a rodi. Dar Dionysos mai este si Iniţiatul prin excelenţă, care va trebui să se sacrifice 
ca să renască şi ca să acţioneze. El va fi de aceea sfâșiat de către Titani, apoi va renaşte prin voința 
reafirmată a lui Zeus, Spiritul. Tâlcul poveștii este că şarpele nu este în sine bun sau rău, ci posedă ambele 
valențe căci făptura şarpelui va scrie Jacob Boehme: a fost (...) o forță mare (...) Lucrul acesta îl înţeleg bine 
savanții cunoscători ai naturii, ei ştiu că şarpele este remarcabil prin iscusinţa lui, şi că făptura sa ascunde 
virtuți. 

Arcanul al paisprezecelea al Tarotului, Temperanţa sau Cumpătarea, aşezată între Moarte si Diavol - are o 
Semnificație clară: un înger, îmbrăcat jumătate în roşu, jumătate în albastru - deci jumătate pământ, jumătate 
cer - toarnă, rând pe rând, în două vase, unul roşu, celălalt albastru, un lichid incolor şi unduitor; aceste 
două vase simbolizează cel doi poli al sufletului, legătura dintre ele, vehiculul schimbului dintre ele, întruna 
repetat, este zeul de apă, şarpele. Această lamă este simbolul alchimiei, scrie Van Rijnberk, istoric al 
Tarotului, adăugând că ea exprimă în mod evident dogma transmigraţiei sufletelor şi a reincarnării. Este de 
ajuns să amintim ca, în epoca veche, faptul de a turna lichid dintr-un vas într-altul (metaglosmos) este înțeles 
ca fiind sinonim cu metempsihoza. Tradițiile greco-latine pomenesc în mod constant de reincarnare sub formă 
de şarpe. 

Aelianus, în "De natura animalium”, spune că, pe vremea lui Irod, se povestea că o fecioară evreică fusese 
vizitată de un şarpe, iar Frazer crede că nu poate fi vorba aici decât despre Fecioara Maria. Cunoaştem de 
altminteri că, în simbolistica sexuală, există o afinitate între şarpe şi porumbiţă. Ca să nu mai vorbim de o 
datină a băştinaşilor nandi din Africa, potrivit căreia dacă un şarpe urcă în patul unei femei, el nu trebuie 
ucis, deoarece este socotit drept reincarnare a vreunui Strămoş sau a vreunei rude moarte, care vine să-i dea 
femeii de veste că viitorul ei copil se va naşte cu bine. 

Există o afinitatea simbolică dintre şarpe şi umbră (şi cu umbra lui Jung) - fiind socotită drept un suflet 
fecundant şi deci ca un soi de Don Juan. În India centrală, teama femeilor de a fi fecundate de umbră este larg 
răspândită. 

În era creştină, Hristos, care regenerează omenirea va fi uneori reprezentat ca Şarpele de aramă de pe cruce, 
aşa cum apare şi în secolele al XII-lea sau al XIII-lea într-un poem mistic tradus de Remy de Gourmont. 
Modelul este şarpele de alamă a lui Moise care vindeca oamenii mușcaţi de şarpe pentru a denigra pe 
Dumnezeu. 

În Hamartigenia (Geneza păcatului), de Aurelius Prudentis Clemens din Saragossa, se spune că: Vipera nu îşi 
aduce puii pe lume pe căile fireşti şi nu îi zămisleşte prin obişnuita împreunare ce face pântecul să se umfle; 
ci, de îndată ce simte boldul cărnii, neruşinata femelă îl ațiță pe mascul, căutând să-l bea cu gura-i larg 
deschisă; masculul îşi vâră în gâtlejul ei capul cu trei limbi şi, încins, începe să o sărute. lar prin această 
împreunare pe gură el îşi scuipă veninul din care se va prăsi. Rănită de poftele lui năvalnice, femela rămasă 
grea pune capăt iubirii retezând cu dinții capul masculului şi, în timp ce acesta moare, ea înghite sâmânţa din 
Scuipatul lui. Ci din această sămânță i se va trage şi ei moartea: când puii, crescând în pântecul ei, încep, 
încă de mici, să se târască prin peştera călduţă care-i adăposteşte şi să scuture burta mamei lor (...), neaflând 
nici o cale spre a-l aduce pe lume, viperei, de apăsarea lor, i se sfăşie burta, şi din măruntaiele sale rupte puii 
ies la lumină (...) Șerpişorii colcăie în jurul leşului mamei lor, lingându-l, prăsilă născută orfană (...), ca 
închipuirii zămislite de mintea omului. Splendidă sinteză a clonării virusului. 

În epopeea babiloniana a lui Ghilgameş, (şarpele) fură de la erou buruiana Nemuririi, primită în dar de la zei. 
În Noua Pomeranie, un duh bun a vrut ca șerpii să moară, iar oamenii să-şi poată schimba pielea spre a trăi 
veşnic; din nenorocire, un duh rău a izbutit să răstoarne acest plan: iată de ce şarpele întinereşte năpârlind, 
iar omului îi este sortit să moară (...). În arhetipul povestirii biblice, şarpele o face pe Eva să creadă că pomul 
morţii ar fi, de fapt, pomul vieții; el însuşi a mâncat, bineânţeles, fructele pomului vieții. 

Aceste aspecte negative nu sunt însă singurele şi nici cele mai importante. Simbolismul dragonului este 
ambivalent, lucru pe care, de altfel, îl exprimă reprezentările extrem-orientale ale celor doi dragoni aflaţi față 
în faţă, pe care le regăsim în arta medievală și în mod special, în spaţiul hermetismului european şi medieval, 
unde această imagine capătă o formă analogă celei a caduceului. E vorba de neutralizarea tendinţelor opuse 
mercurului alchimic (în vreme ce natura latentă, nedezvoltată, este figurată prin Uroboros, șarpele ce îşi 
devorează coada). În Extremul Orient, dragonul comportă aspecte diverse, fiind, în acelaşi timp, un animal 
acvatic, terestru - sau chiar subteran - și ceresc. S-a încercat, fără sorţi de izbândă însă, să se deosebească 
dragonul long (acvatic) de dragonul kul (terestru); în Japonia funcţionează distincția populară între cele 
patru specii de dragon: cerească, pluvială, terestru-acvatică şi subterană. În realitate, nu este vorba decât de 
aspectele diferite ale unui simbol unic - cel al principiului activ şi demiurgic: putere divină, elan spiritual, 
spune Grousset; În orice caz, simbol celest, putere a vieții și a manifestării, dragonul scuipă apele primordiale 
sau Oul universului, ceea ce face din el o imagine a Verbului creator. El este norul ce se desfăşoară deasupra 
noastră, revărsându-și şuvoaiele fertilizatoare. Este principiul kian obârşie a cerului şi născător de ploaie, 
ale cărui şase trăsături sunt şase dragoni înhămaţi; sângele sau, se mai spune în Yijing, este negru şi galben 
(culorile primordiale ale Cerului și Pământului). Cele şase linii ale hexagramei kian figurează în mod 
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tradițional cele şase etape ale manifestării, pornind de la dragonul ascuns, potenţial, nemanifestat, neactiv, şi 
până la dragonul plutitor care săvârşeşte întoarcerea la origine, trecând prin dragonul câmpiei, care este 
vizibil, sare şi zboară. Dragonul este cel care produce soma, băutura vieții fără de moarte; el este soma jertfei 
prin sacrificiu. Puterea dragonului, spune învățătura lui Zhuangzi, este un lucru misterios: ea reprezintă 
rezolvarea conflictului contrariilor. Dragonii zburători sunt animalele pe care încalecă Nemuritorii şi care se 
ridică la Cer; Huangzi, care se slujise de dragon ca să înfrângă forțele răului, s-a înălțat la cer pe spatele 
unui dragon. El însuşi era însă dragon, ca și Fu-Hi întâiul împărat, care a primit secretul trigramelor Hetu de 
la un dragon cu aspect cabalin. Acest simbolism funcţionează nu doar în China, ci şi la alții; după cum un text 
ebraic vorbeşte de Dragonul ceresc ca de un rege aflat pe tron. El este cu fulgerul (căci scuipă foc) și cu 
fertilitatea (pentru ca aduce ploaia). Dragonul simbolizează astfel funcţia regală şi ritmurile vieţii. Un lucru 
interesant este povestea din Tara Galilor care relatează lupta dragonului roşu cu dragonul alb. La sfârşit, cei 
doi dragoni, îmbătaţi cu hidromel, sunt îngropaţi într-un cufăr de piatră. Dragonul întemnițat este simbolul 
forțelor ascunse şi stăpânite: cele două fețe ale unei fiinţe tainice. Îngroparea lor împreună semnifica fuziunea 
destinelor lor. 

21. În alchimie DRAGONUL sau Balaurul este un şarpe înaripat cu multiple semnificaţii: Materia primară a 
alchimiştilor; mercurul filosofal; aurul filosofal; asemenea şarpelui, poate să apară în diferite ipostaze: fără 
aripi: Sulful alchimic, principiu al fixităţii; cu aripi: Mercurul alchimic, principiu al volatilităţii; în flăcări: 
prelucrarea materiei prime; luptându-se: stadiul nigredo, putrefacție; muşcându-şi coada: Ouroboros. În 
alchimia chineză, dragonul semnifică cele şase etape ale Operei: * putrefacție: dragon ascuns; * fermentație: 
dragon pe câmp, * coagulare: dragon vizibil; * solvire: dragon sărind; * distilare: dragon zburător; * 
sublimare; * dragon plutitor. 


REPLICAREA VIRUSULUI ȘI ALCHIMIA 

Conform ştiinţei, cei doi acizi ribonucleici cuprind instrucțiuni de replicare a virusului și 
codurile proteinelor care-l alcătuiesc. Din textele alchimice rezultă că în Mica Operă sunt realizate 
elementele structurale (Regulus*), care împreună compun Regina” şi genomul viral format din cei 
doi ARN, adică Regele hermafrodit” (Fiul din ortodoxie, Rebisul*). Prin căsătoria (coniunctio) 
acestora realizându-se Marea Operă numită “piatra filozofală” (Împărăţia lui Dumnezeu). 


Intregul proces de clonare a virusului se numeşte, în alchimie, CREAȚIE și reprezintă, în 


30 Denumirea latină pentru rege mic, simbolizat iconic printr-o coroană, pe care alchimiştii o foloseau pentru 
desemnarea metalului „născut” sau „înviat” dintr-un var (calx) încălzit cu cărbune. 
31 In alchimie, Regina este personificarea principiului feminin reprezentat prin Mercur (care are şi caracter 


androgin), Lună, Argint etc, este principiul pasiv al dualității existenței. Ín iconografia alchimică, singură, 
simbolizează faza albedo de obținere a elixirului alb (Mica Operă). În relația cu Regele, simbolizează diferite 
procese alchimice, cum ar fi purificarea (îmbăierea), conjuncția (căsătoria) sau mortificarea (putrefacția). 

32 În alchimie, Regele este personificarea principiului masculin, reprezentat prin Sulf, Soare, Aur etc, ca fiind 
principiul activ al dualității existenței. În iconografia alchimică, singur, simbolizează faza rubedo de obținere a 
elixirului roşu (Marea Operă). În relație cu Regina, simbolizează diferite procese alchimice cum ar fi purificarea 
(îmbăierea), conjuncția (căsătoria) sau mortificarea (putrefacția). 

33 Creatură paradoxală, nici bărbat, nici femeie, dar concomitent bărbat şi femeie, simbol al viitoarei pietre 
filosofale rezultată din unirea Sulfului cu Mercurul, a Regelui cu Regina, din conjuncția Soarelui şi Lunii. Simbol al 
unității androgine, punct de plecare şi întoarcere al principiilor dualiste figurate ca bărbat şi femeie. Este o analogie 
cu mitologicul Hermafroditus, rezultat din unirea zeului Hermes-Mercur cu zeița Afrodita-Venus. Figurat cel mai 
adesea cu un corp şi două capete, Rebisul este materia în stadiul albedo, unirea fixului cu volatilul, primul decoct al 
spiritului mineral cu corpul său. În alchimia mistică, Androginul semnifică transcendere a sexualității, o unitate 
primară, originară care conține în ea opoziția latentă, potențială, nemanifestată a sexelor opuse. 
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general, pătrunderea spiritului în materia haotică (celulă) spre a-i da o formă (încarnarea 
Logosului). Creaţia Lumii are o puternică tentă gnostică în sensul că este privită ca un act 
degradant. Este vorba de o decădere a spiritului (genom viral) prin îndepărtarea sa de Creator 
(decapsidare) şi afundarea lui în materia tenebroasă, haotică (citoplasma), reprezentând ramura 
descendentă a inelului platonic. 

Alchimiştii greci şi doctrinele gnostice numesc Anthropos, spiritul captat de materie, acea 
anima mundi (suflet al lumii) prezent pretutindeni şi care constituie alfa şi omega operaţiunilor 
alchimice, omul spiritual, filius macrocosmi (fiul macrocosmosului), omul interior, etern. 

Alchimistului îi revine sarcina de „salvator” al acestui spirit ascuns şi dormitând în materie, 
forma concentrată a acestei esențe spirituale fiind însăşi piatra filosofală. Păstrând proporțiile, 
alchimistul deţinător al Lapisului devine astfel un mic creator, operaţiile sale urmând să reproducă 
pe cele ale Creatorului. Este un proces alchimic asimilabil conjuncţiei Sulfului şi Mercurului, a 
căsătoriei alchimice dintre Rege şi Regină. 

Ansamblul procesului de clonare, de realizare a transmutaţiei materiale şi spirituale se mai 
numeşte OPERĂ. Cuvântul Operă poate desemna fie întregul Magister” şi, în acest caz, vorbim 
despre Marea Operă, fie una din etapele sale. Întâlnim astfel "prima operă”, în care materia 
îndepărtată din piatră (decapsidare) se află în stadiul de materie viitoare, apoi ”a doua operă”, care 
are ca rezultat final Piatra filozofală”” (Regele şi Regina) ce produce copilul“ (clona unei 
componente a virusului) şi ”a treia operă”, care se referă la stadiul de Rebis al materiei (clona celor 
doi acizi ribonucleici ce stau spate în spate) ce va dirija autoasamblarea. 

Opera alchimică este o urcare a treptelor (operaţiile alchimice) ce duc spre templul interior 
care adăposteşte centrul, locul privilegiat de apariţie al păsării Phoenix, întruchipare a Lapisului. 
Centrul labirintului ascunde locul sacru căutat de alchimistul-pelerin. 


p 


Casa adunării, luminată de Soare şi Lună, stă pe şapte trepte. Deasupra stă pasărea Phonix. Casa este ascunsă în 
munte, ceea ce indică faptul ca piatra filosofilor trebuie extrasă şi curățată. Zodiacul în fundal simbolizează timpul, în 
al cărui ciclu se încadrează «opera». Cele patru elemente în colțuri arată totalitatea. Jos, dreapta: omul orbit; stânga: 

Cercetătorul care urmează instinctului naturii. 
MICHELSPACHER, Die Cabala, Spiegel der Kunst und Natur (1654) 


34 Magisteriul este ansamblul operaţiunilor care conduc spre obţinerea practică a pietrei filozofale. Mai 
înseamnă şi operaţiunea alchimică reuşită. 

35 Piatra filozofală desemnează produsul finit al operei alchimice. Mai este denumită și aur alchimic. 
Acţionează ca un catalizator şi doar câteva grame din această substanță sunt de ajuns pentru a înfăptui Marea Operă. 

36 Simbolizează Piatra filozofală sau culoarea roşie. Este reprezentată şi de pasărea Phoenix ce simbolizează 
şi nemurirea alchimică. 
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Marea Operă (Opus Magnum) viza în viziunea alchimiştilor mistici un „aur interior” (genom 
viral) ce ar fi făcut strălucitor spiritul desăvârşit al inițiatului. Mica Operă se limita doar la obţinerea 
argintului (elementele structurale ale virusului). Primul secret al Operei era alegerea materiei prime 
(numai componente virale). Calea urmată apoi putea fi umedă, mai sigură dar mai lungă, sau cea 
uscată, mai pretențioasă, mai scurtă, dar cu rezultate nesigure. „Solve et coagula” (dizolvă şi 
precipită) era maxima ce sugera gruparea principalelor operaţii alchimice. La început, legate de 
tradiția antică, se vorbea de patru stadii: melanosis (negru-pământ), leukosis (alb-apă), xanthosis 
(galben-aer) şi iosis (roşu-foc), apoi s-a renunţat la faza xanthosis (sau citrinas) rămânând doar trei 
stadii principale denumite în latină nigredo (negru), albedo (alb) şi rubedo (roşu). Evident, 
condiţiile în care erau conduse aceste faze şi operaţiile respective hotărau succesul Operei: alegerea 
zodiei, performanţele athanorului şi ale celorlalte aparate şi ustensile (alambicuri, retorte, 
refrigerente etc.) şi, nu în ultimul rând, pregătirea morală a alchimistului. 

O altă denumire a procesului de clonare virală este CARTE. Hermes Trismegistos ar fi 
deţinut o astfel de carte. În reprezentări iconice, o carte închisă simboliza materia minerală brută, 
neprelucrată (materia primă), sigiliile (codonii) ei (7 sau 12) reprezentând numărul operațiilor 
necesare pentru obținerea Lapisului. O carte deschisă simboliza materia prelucrată, misterele naturii 
descifrate. 


Cartea naturii aflată în mâinile lui Hermes Trismegistos 


Opera alchimică are numeroase reprezentări iconografice simbolice, dintre care cea mai 
reprezentativă şi cunoscută este arborele alchimic sau filozofic, în care operaţiunile alchimice sunt 
figurate pe ramuri, frunze sau flori. 


Opera alchimică ca arbore cu 12 sau 7 operaţiuni 


Arborele mai poate avea ”lunule” (reprezentând operațiunile Micii Opere), sori” 
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(reprezentând operațiunile Marii Opere) sau cele şapte planete — metale ce străjuiesc realizarea 
Operei. 


Numărul secvenţelor necesare replicării virusurilor variază de la autor la autor, funcție de cât 
de descriptiv dorește acesta să fie. Cea mai succintă descriere este cea cu două secvenţe: 
decapsidare şi asamblare, urmată de cea cu trei secvenţe: decapsidare, sinteza macromoleculară şi 
asamblare. 


Ao Ma Sos 


Alchimiştii numesc cele două etape: ”solve et coagula“” şi cele trei secvențe: nigredo, 


albedo şi rubedo, pe care Solomon Trismosin le-a reprezentat în Splendor Solis, sec. al XVI-lea, 
astfel: 


37 Proces alchimic (lat. coagulatio) de întărire prin foc a unui produs, reunind fixul cu volatilul sau eliminând 
parţial volatilul. Scoaterea „umidității radicale” din mercur ar conduce la întărirea acestuia, în vederea obţinerii 
argintului sau aurului conţinut. Este o denumire generică pentru o mulţime de operaţii alchimice cum ar fi: 
precipitarea, cristalizarea, congelarea, fixarea, conjuncţia, fermentarea sau solidificarea topiturilor. Procesul este 
opus solvirii (solutio). 
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In primul desen vedem faza nigredo: 
Sus: Domină Jupiter aflat într-un car tras de doi păuni (cei doi acizi ribonucleici), roțile carului său 


având semnele zodiacale ale Peștilor şi Săgetătorului. 

Centru: Fiola (celula) este dominată de culoarea neagră, procesele alchimice de fermentare şi 
volatilizare fiind simbolizate de cele trei păsări purtând culorile fazelor principale: nigredo (în 
desfăşurare), albedo şi rubedo, în perspectivă. 

Lateral şi jos: scene alegorice tutelate de Jupiter: vânătoare, încoronare (puterea imperială 
consfinţită de papă), întocmirea unor acte oficiale (moşteniri, afaceri). 


În al doilea desen vedem faza albedo: 
Sus: Domină Mercur având în mână caduceul, şi conduce un car tras de doi cocoşi. Roţile carului 
său au însemnele zodiacale ale Fecioarei şi Gemenilor. 
Centru: Fiola/oul filosofic (celula) conţine imaginea Reginei, simbol al fazei albedo (a fost clonat 
ARN-ul femenin). Se consumă operaţiile alchimice de exa/tație şi fermentare. Este stadiul la finalul 
căruia se poate face transmutarea în argint a oricărui metal ordinar (Mica Operă). 
Lateral şi jos: scene alegorice specifice lui Mercur: prosperitate obţinută din comerţ, călătorii, 
ocupaţii lucrative, preocupări ştiinţifice şi de artă (muzică), mercantile şi de navigaţie. 

În al treilea desen vedem faza rubedo: 
Sus: Domină Luna (zeiţa Diana) al cărei car este tras de două naiade sau nimfe. Roţile carului au 
semnul zodiacal al Racului. 
Centru: Fiola/oul filosofic (celula) conţine imaginea Regelui îmbrăcat în purpură, cu însemnele 
puterii, simbol al pietrei filozofale. Este ultima fază a Operei, stadiul rubedo, când se consumă 
operaţiile de fermentare şi augmentare pentru obţinerea pudrei de proiecţie, a tincturii roşii care 
transmută în aur orice metal, vindecă bolile şi prelungeşte nedefinit tinereţea şi viaţa activă. 
Lateral şi jos: scene alegorice patronate de zeiţa Diana: vânătoarea călare, cu şoimii sau cu arma; 
pescuitul cu undiţa sau năvodul (se adună componentele virusului). 


NIGREDO este descrisă de Alexandru Pop în "Dicţionar de alchimie ilustrat” astfel: 

Este prima fază sau stadiu în realizarea Operei alchimice, când culoarea predominantă a compostului (materia 
din vasul alchimic) devine neagră. Este faza de putrefacție şi descompunere, semnificând moartea. Materia primă, 
pregătită atent, se introducea în vasul alchimic (oul filosofic, retortă, fiolă etc.) care se închidea ermetic, procedându-se 
la o încălzire graduală, când, în timp, avea loc o serie de procese (calcinare, putrefacție, disoluţie, separare etc.) 
ajungându-se la „haosul nediferenţiat” al originilor. Culoarea neagră care se generaliza (simbolizată prin corb), indica 
semnul morţii şi al putrezirii, un semn încurajator pentru alchimist în această etapă, căci „moartea precede viaţa”. Sulful 
şi Mercurul (simbolizaţi prin Rege şi Regină) obţinuţi trebuiau purificaţi (îmbăiaţi) în vederea nunţii lor (conjuncţie); 
spre finalul fazei, compostul începea să se deschidă la culoare, însemnând că „embrionul hermetic” s-a format, din el 
urmând să apară Rebisul, „fructul hermetic” al nunţii alchimice. Alchimiştii simbolizau stadiul nigredo deosebit de 
variat: corb, soarele negru, etiopianul (omul negru), schelet, Saturn (bătrân cu coasă), plumb, melancolia, în general 
tot ce se asociază culorii negre. 


Nigredo - faza neagră a Operei, putrefacţia, semnalată de prezenţa simbolică a oaselor şi corbilor 


38 CORBUL este reprezentare simbolică a primei etape în derularea Operei, stadiul nigredo sau melanosis, 
când materia din Oul filosofic intra în putrefacție sau descompunere, primind culoarea neagră. Tăierea capului 
corbului (sau a corpului) semnifica o operaţie caracteristică stadiului nigredo, cum ar fi calcinarea, fierberea, 
digestia ş.a. 
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Patru momente ale stadiului nigredo simbolizat de capul de corb 


Unul din simbolurile folosite de alchimişti pentru a indica faza nigredo a Operei, când are loc putrefacția 
compostului (descompunerea virusului) şi culoarea neagră este predominantă, este cadavrul. Moartea era condiţia 
necesară pentru a ajunge la înviere, fapt subliniat în mod deosebit în alchimia mistică. Moartea lui Osiris era denumirea 
dată de alchimişti stării metalice imperfecte sau materiei negre din faza nigredo dar care depăşind fazele albedo şi 
rubedo va conduce la obţinerea pietrei filosofale. 


Mercurius senex (virusul), ca simbol al fazei nigredo, exalând «Spiritus» (genom) şi «anima» (capsida) 
(Jamsthaler, Viatorium spagyricum — 1625) 


Cadavrele Regelui și Reginei (genomul viral) din care şi-au luat zborul spiritele vieţii 


O altă denumire a etapei nigredo este cea de ECLIPSĂ. În astrologie, eclipsa de soare este 
conjuncția Soare/Luna, iar eclipsa de lună opoziția Soare/Luna, ambele considerate nefaste prin 
pierderea luminozităţii obişnuite. În alchimie, conjuncţia dintre Soare şi Lună este privită însă ca un 
proces necesar al Operei, iar suprapunerea discului Lunii (elemente structurale) pe cel al Soarelui 
(genom viral) era o seducţie şi dominare a Soarelui de către Lună, eveniment rar, ce nu trebuia ratat. 
Eclipsa totală de soare echivala cu soarele negru, simbol al putrefacţiei din faza nigredo. În China, 
aceste eclipse erau privite ca o perturbare a echilibrului natural dintre principiile Yang şi Yin şi 
trebuia intervenit în diferite moduri spre restabilirea armoniei naturale. 


Soarele negru (eclipsat de Luna), simbol al putrefacţiei alchimice (nigredo) 
MYLIUS, Philosophia reformata (1622) 


ALBEDO (LEUKOSIS) este descrisă de Alexandru Pop în "Dicţionar de alchimie ilustrat” astfel: 

Reprezintă al doilea stadiu necesar în realizarea Operei alchimice, când culoarea predominantă a materiei din 
vasul alchimic devine albă. 

El începe prin ceea ce alchimiştii numesc RESURECȚIE, când se proceda la „învierea" materiei moarte, 
proces sesizabil prin dispariţia culorii negre şi începutul licăririlor culorilor curcubeului. Unii alchimişti foloseau acest 
termen pentru desemnarea procesului de albificare. În alchimia mistică, reprezenta o „ înviere” spirituală a adeptului, o 
„transmutare” a sufletului celui iniţiat. 


Resurecţia mistică a Lapisului, ca înviere a lui Hristos 


Albedo (producerea proteinelor structurale) este faza în care o serie de operaţiuni alchimice — gradaţie, 
sublimare, exaltaţie, fermentare etc. - păstrate sub pecetea secretului, conduc la obţinerea elixirului alb, capabil de a 
transmuta metalele ordinare în argint. Este Mica Operă pe care, de regulă, alchimiştii încercau să o depăşească spre a 
realiza Marea Operă, obţinerea pietrei filosofale (pudra de proiecţie sau elixirul roşu). Alchimiştii simbolizau stadiul 
albedo în multiple feluri: păsări albe (lebădă, gâscă, porumbel etc), flori albe (trandafir, crin, lotus) arbore purtând 
lunule, Regină înveşmântată în alb, în general tot ceea ce într-un context tematic purta culoarea albă. 

Unul din Simbolurile fazei albedo în realizarea Operei, prin analogie cu albul imaculat, este lebăda. „Cântecul 
lebedei" este alegoria prin care alchimiştii desemnau şuieratul mercurului care-şi „transmitea sufletul” unui metal inert 
sau imperfect la amalgamare. Gâsca este şi ea un simbol alchimic, mai modest faţă de lebădă, semnificând atât materia 
volatilă cât şi începutul fazei albedo. Fulcanelli asociază ”Jocul gâştei” labirintului ezoteric al Marii Opere. 


RUBEDO (IOSIS) 

Este a treia şi ultima fază principală în realizarea Operei alchimice, când culoarea predominantă a materiei din 
oul filosofic devine roşcată sau roşie. Culoarea roşie este anticipată (dar nu obligatorie) de culoarea galbenă - faza 
citrinas - de după albedo, şi poate include mai multe operaţii alchimice cum ar fi exaltaţia, multiplicarea (fermentarea), 
augmentaţia şi proiecția, numite generic rubefacţie. În final, se obţine piatra filosofală sub formă de pudră de proiecţie 
sau elixirul roşu, capabil de a transmuta metalele ordinare în aur, sau, sub formă solubilă, ca panaceu şi elixir al 
tinereţii. Întregul parcurs al operaţiilor alchimice, de la pregătirea materiei primare până la obţinerea elixirului roşu 
alcătuia Marea Operă. În alchimia sapienţială (mistică) faza rubedo semnifica obţinerea spiritualităţii desăvârşite, 
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alchimistul (adeptul) devenind un iniţiat autentic. Alchimiştii simbolizau stadiul rubedo în multe feluri: pasărea Fenix 
cu aripile deschise, sângele pelicanului, trandafir roşu, arbore purtând sori, Rege înveşmântat în purpură (capsida), în 
general tot ceea ce în context tematic purta culoarea roşie. 

Salamandra este animalul care în credinţa alchimiştilor trăia şi se hrănea cu foc având însă puterea de a-l 
stinge. „Apariţia" lui prefigura faza rubedo a Operei. 


Salamandra, încarnare a focului alchimic spiritual (MAIER, Scrutinium chymicum - 1687) 


De regulă, culoarea florii apărută într-un desen alchimic indică faza în care se află operaţia 
alchimică, iar numărul florilor sugerează numărul operațiunilor necesare. Celor trei stadii 
principale, nigredo, albedo, rubedo le corespund negru, alb şi respectiv roşu. 


Floarea cu şapte petale, simbol al Operei cu 7 operaţii (BOSCHIUS, Symbolographia - 1702) 


Ca stadii intermediare avem: verde pentru un stadiu al tuturor culorilor (omnes colores) 
denumit curcubeu sau coada păunului“” şi galben (citrinas). Succesiunea acestor culori-stadii ar fi: 
negru, verde, curcubeu (coada păunului), alb, galben şi roşu, amintind de răsăritul gradat al soarelui. 
După negrul nopţii, apare la orizont pentru scurt timp o geană verzuie ce se colorează multiplu 
pentru ca apoi albul zilei să umple clar cerul; pe măsură ce soarele tinde să apară, fâşia de orizont 
devine galbenă, ca, o dată cu apariţia lui, cerul răsăritului să devină roşu-purpuriu. Cele patru 
elemente au şi ele culorile-simbol: foc: roşu; aer: galben sau alb; apa: verde sau alb; pământ: negru 
sau maro. În dualismul alchimic, Sulful este roșu iar Mercurul este alb. În cadrul omologiei Cer - 
Pământ, în diferite variante, animalele, plantele, mineralele şi metalele aveau culorile 
corespunzătoare. În cazul planetelor-metale: Saturn: negru; Jupiter: verde sau cenușiu; Marte: roşu 
sau galben-oranj; Soare: galben-auriu sau purpuriu; Venus: albastru sau verde; Mercur: pestriț- 
alburiu; Luna: alb-argintiu. Alte semnificaţii alchimice ale culorilor: negru: materie, păcat, ocult, 
penitenţă; cenuşiu: pământ; alb: iluminare, inocenţă, puritate, fericire; roşu: sânge, pasiune, 


39 PĂUNUL este o pasăre orientală simbolizând solaritatea, nemurirea, contemplarea. Doi păuni sub pomul 
vieţii (sau mărginind un potir) simbolizează aspiraţia spiritului spre puritate, iar „ochii? din evantaiul cozii 
semnificau auto-cunoaşterea. Alchimia a preluat credința antică potrivit căreia păunul ucide şerpii preschimbând 
veninul în culorile vii ale cozii, iar sângele său alungă demonii. Coada păunului (cauda pavonis) este denumirea 
alchimică a etapei intermediare, premergătoare fazei albedo, în care apar culorile curcubeului, fază numită şi a 
tuturor culorilor (omnes colores), prevestind apropierea de miezul Operei. 
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sublimare; albastru: cer (Floarea albastră din mâna hermafroditului este simbolul Operei alchimice, 
inaccesibilă pentru profani); auriu: Opera alchimică. 
Alte plante folosite ca simbol alchimic sunt: crinul, nufărul, laleaua, garoafa. 


Imagini sugestive şi succinte cu procesul de clonare a virusului sunt: imaginea globului şi 
imaginea încrucișată a şerpilor. 
In alchimia spirituală, globul pământesc este temelia pe care se ridică edificiul Marii Opere. 


Globul şi treptele alchimice aflate la baza edificiului Operei (Libavius, Alchimia - 1606) 


În partea de sus apare Phoenixul, simbol al virusului care se autosacrifică pentru regenerare, 
şi Regele şi Regina cu corespondenţele lor Soarele şi Luna (androgin), simboluri a celor doi acizi 
ribonucleici ce alcătuiesc genomul viral. 

În partea de jos apare celula sub forma globului pământesc și, în interior, operaţiile de 
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clonare. 

Imaginea de mai jos prezintă o altă simbolizare a clonării virusului. În partea de sus, cei doi 
Acizi ribonucleici virali au trei reprezentări: prima este sub forma unui vultur cu două capete care 
privesc în direcţii opuse. A doua sub forma a doi şerpi încolăciţi sub forma semnului infinit pentru a 
sugera nemurirea. A treia reprezentare este sub forma cuplului Rege-Regină. 


Figurarum aegyptiorum secretarum (sec al XVIII-lea) 


În partea de jos, androginul de sus este despărţit în două sexe sub forma celor două catene 
ADN reprezentate de doi șerpi spiralaţi. Procesul alchimic este simbolizat de cei doi vulturi: unul 
argintiu şi unul roşu, de cele trei movile de la baza Pomului cunoaşterii Binelui și Răului (care pot 
simboliza cele trei enzime virale sau cele trei etape alchimice: nigredo, albedo, rubedo) şi de 
căsătoria Soarelui cu Luna. Scopul este clona virusului reprezentată de sfera roşie. 

În alchimie, pe lângă sexualitatea (rezultată prin despicarea androginităţii primare) care tinde 
să se regăsească la toate nivelurile regnurilor (animale, plante, minerale), dualitatea acestor principii 
este ilustrată de numeroase simboluri: Regină/Rege, Mercur/Sulf, Pământ/Cer, Lună/Soare, 
Apă/Foc, Yin/Yang etc, iar pe plan mistic de anima (suflet) şi animus (spirit). În China veche, 
utilizarea practică a polarității masculin/feminin este ilustrată şi de faimoasa Carte a schimbărilor 
(|-Ching). 

Şi manuscrisul din sala Manly Palmer 14 descrie într-o imagine, prezentată mai jos, clonarea 
virusului. Vedem imaginea familiară a balonului (simbolizând celula) cu gât larg şi vârf castelat sau 
mai degrabă sub formă de coroană, indicând faptul că acolo se manifestă Arta Regală (alchimia). În 
partea de sus a recipientului este un text ce menţionează că "experiența este o dovadă”, iar în partea 
de jos este un scut pe care apare un dragon roşu, cu referire la scopul Operei alchimice: dragonul 
înaripat = virusul asamblat dar nematurizat. 

În interiorul balonului se inițiază o mişcare circulară impulsionată de o pasăre Phoenix (un 
alt simbol al virusului) aflată în stânga şi un dragon înaripat aflat în dreapta şi etichetat ca "balaurul 
îşi mănâncă coada" (genomul viral intrat în "malaxorul” celular). Mişcarea circulară, indicată de 
dubla linie întreruptă, este susținută de Soarele şi Luna din stânga simbolizând prin suprapunerea 
lor că este vorba de genomul ADN-ului celulei şi de Soarele din dreapta simbolizând genomul viral. 

Deasupra părții superioare a recipientului sunt şapte baloane mici (module virale), aşezate 
de-a lungul unei linii care la ambele capete se termină într-un balon. O pasăre albă (simbol al 
virusului) este în faza de turnare a unui lichid roşu din două baloane (cei doi ARN virali), care se 
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vor transforma, întâi în două păsări albe şi apoi, într-o figură feminină, numită "soția albă (ARN-ul 
viral feminin) a leului" şi un Leu reprezentând ARN-ul viral masculin, adică "puterea virusului”. 
Mişcarea circulară produce decuparea celor patru membre ale femeii, împreună cu ceea ce par a fi 
picături de sânge (ploaia fecundatoare a cerului, sângele lui Hristos) şi este simbolizată şi de cele 
două păsări albe (poate pelicani) aflate pe spatele femeii în poziţia ”balaurulor care își mănâncă 
cozile”. Toate componentele imaginii indicând intrarea în circuitul de clonare a virusului prin 
utilizarea aparatului celular simbolizat de cinci filozofi plasați în jurul balonului și etichetați, 
începând din stânga: descompunem (dezmembrarea genomului viral în module), putrezim 
(descompunerea modulelor în elemente chimice virale), sublimăm (clonarea elementelor chimice 
virale), împărțim (repartizarea elementelor chimice clonate pe module virale) şi unim (asamblarea 
modulelor de virus clonate). 


Despre leul aflat în recipient, menţionăm că în textele alchimice este prezentat în cel puțin 
trei ipostaze, funcţie de etapa de clonare a virusului pe care o simbolizează. 
O primă imagine reprezintă un leu devorând soarele. 


Rosarium philosophorum (1550) 


Imaginea reprezintă pătrunderea virusului simbolizat de Soare, în celula reprezentată de Leu. 
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Există o imagine cu 7 stele pe corpul Leului, simbolizând cei 7 codoni virali îngurgitați. 
O a doua imagine alchimică reprezintă lupta dintre doi lei, simbolizând lupta dintre cele 
două genomuri (ADN — leul fără aripi şi ARN - leul înaripat). 


E7 hnm T 


O a treia imagine alchimică reprezintă un leu în două culori reprezentând inserarea 
genomului viral în genomul celular. 


In fine, imaginea de mai jos simbolizează pactul dintre Rege şi Regină, unirea forţelor lor, 
simbolizată de cei doi lei cu cap comun, în vederea fabricării elementelor virale simbolizate de 
izvorul pornit din gura comună a acestora. 


Aaroa 


Atașarea virusului de celula gazdă 


Pentru a infecta o celulă, virusul trebuie să găsească cheia care îi permite intrarea. Pentru 
asta, el se rostogolește pe suprafaţa celulei. Când situsul receptor al particulei virale reacționează 
specific cu un receptor corespunzător de pe suprafața celulei “țintă”, adică are loc o interacțiune 
precisă de tip “cheie-broască”, se produce atașarea. 


virus 
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Penetrarea (patrunderea) virusului în celula gazdă 


După ataşarea la celula gazdă, virusul trebuie să penetreze membrana celulară externă şi să 
elibereze genomul viral în mediul intracelular, pentru replicare. Biserica numeşte asta "Coborârea 
Sfântului Duh”. Din această pătrundere a virusului în citoplasmă derivă toată simbolistica 
ambivalentă a peştelui (întâi rău şi apoi bun). 


Alchimia reprezintă acest proces ca în imaginea de mai jos: 


b 


A e >, i # 
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Virusul este reprezentat de o stea (Luceafărul de dimineață, planeta Venus care, la 
echinocțiu, aproape se suprapune peste răsăritul Soarelui, de aici şi simbolismul planetei), iar 
genomul viral de un porumbel cu o crenguță a nemuririi în cioc. Cele două crengute, ţinute în mâini 
de Rege şi Regină, între care porumbelul îşi plasează crenguța sa, simbolizează catenele ADN-ului 
şi inserarea genomului viral. Prin inserare în ADN (Pomul Cunoașterii Binelui şi Răului), cei doi 
acizi ribonucleici virali devin Soarele şi Luna ce vor clona virusul cu ajutorul aparatului celular. 

În desenul de mai jos, merele sănătoase reprezintă componentele virusului, iar merele 
stricate reprezintă componentele celulei. Cele două păsări regine reprezintă cele două genomuri. 
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În ”Facerea”, cap.l, se spune: “La început a făcut Dumnezeu cerul (virusul) şi pământul 
(celula). Și pământul era netocmit şi gol (nu producea componente de virus). Întuneric era 
deasupra adâncului şi Duhul lui Dumnezeu (genomul viral decapsidat) Se purta pe deasupra apelor 
(citoplasma). Și a zis Dumnezeu: "Să fie lumină (să se producă genom de virus)!". Și a fost lumină 
(virusul a început să se cloneze). 


Alchimia reprezintă spusele Bibliei în desenele de mai jos: 


F 


PVTREFACTIO 1V. 
E I a PVTREFACTIO 


Vasul alchimic din desenul din stânga este celula și are culoarea neagră pentru că reprezintă 
un tărâm al morţii. Viaţa creată de cuplul din partea centrală (ADN-ul) este destinată morții. Va fi 
nevoie de intervenţia virusului pentru ca celula să producă viață nemuritoare. 

Aceeaşi idee este reprezentată prin Ouroboros (şarpele fără aripi — ADN-ul — care-și 
devorează coada pentru a se menţine în viață). 


Vasul alchimic din dreapta (aceeaşi celulă), de data asta pe jumătate alb, deoarece virusul, 
reprezentat de porumbel, aplică dictonul ”să se facă lumină”. Mai există însă o zonă neagră (zona 
morţii) unde lucrează de zor cei doi acizi ribonucleici reprezentați de Soare şi de Lună, realizând 
celălalt dicton ”Și a fost lumină”. 
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Ouroborosul se transformă în doi balauri, cel înaripat preia conducerea (acţiune simbolizată 
de coroană), iar învinsul (fără coroană) preia componente virale muşcând din coada învingătorului 
şi i le cedează apoi, nou-nouţe, acţiune indicată de faptul că şi balaurul înaripat mușcă coada 
învinsului. 


Cerc format din doi balauri; in cele patru 
colturi: simbolurile celor patru elemente. 
ELEAZAR, Uraltes chymisches Werk (1760) 


Mitologia va reprezenta şi ea pătrunderea virusului în celulă prin scena în care Zeița Rhea îi 
dă lui Cronos o piatră (virus) înfăşurată într-o pânză (ARN viral monocatenar). 


Poarta prin care pătrunde virusul se numeşte „Poarta Zeilor” (deva-yana, Ianus Coeli), 
figurată în arhitectura sacră ca „Ochiul Domnului” spune Mircea Tămaş în notele de la pg. 175 al 
cărţii „Mânia zeilor”. Este identică cu hornul casei pe unde coboară Moş Crăciun sau barza care 
aduce noul născut. De aceea Panteonul din Roma are o cupolă care se termină în vârf cu o 
deschidere circulară neacoperită. Pe acolo se aruncă petale de trandafir simbolizând coborârea 
Sfântului Duh (virusul). 


Decapsidarea virusului 


Decapsidarea constă în îndepărtarea sau distrugerea capsidei virale astfel încât genomul viral 
să devină accesibil mecanismelor de transcripție și translație. In multe cazuri, penetrarea şi 
decapsidarea se produc sub forma unui proces unic. 


Fuziune 
şi 


decapsidare Pai 


Este un proces puţin cunoscut în care dezagregarea învelișului extern se face sub acţiunea 
enzimelor citoplasmatice şi a învelişului intern sub acţiunea catalizatoare a unor gene virale 
timpurii. 
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Urmează deplasarea intracelulară până la un sediu caracteristic replicării. Deplasarea ARN- 
ului pare a fi “orientat” de un tropism molecular ale cărui mecanisme nu se cunosc. 

Proteinele virale asociate cu acidul nucleic au rol esenţial în procesul de transport şi 
îndeplinesc două funcții: 

— furnizează semnale specifice şi orientează transportul complexului spre nucleul celulei; 
— conferă complexului o configurație stabilă, compatibilă cu transferul prin porii membranei 
nucleare. 

Există un text în Aurora Consurgens care spune: "A fost un drum prin Marea Roşie , fără 
obstacol (penetrare), căci această mare mare (citoplasma) a zguduit stânca (virusul), iar apele 
metalice (genomul viral) au curs afară din ea” (vol. 14/3, pg. 373). Decapsidarea virusului este 
sinonimă cu tăierea capului”, dar și cu sacrificiul”. 

C.G. Jung analizând ”Viziunile lui Zosimos” precizează că la acesta cât şi la alchimiştii de 
mai târziu capul are semnificaţia ”rotundului” (virusului), a aşa numitului element-omega (substanţa 
arcan sau a transformării), decapitarea însemnând "extragerea substanţei arcan (genomul viral)”. 
Pentru Zosimos "elementul rotund”, simbolizat prin Omega, este compus din două părți (cei doi 
ARN). Interesant este şi faptul că îşi numeşte filozofii "fii ai capului de aur”. Scalparea se făcea în 
ideea că piele = suflet şi că se producea o ”extractio animae”. 

În ”Poimandres”, primul tratat din ” Corpus Hermeticum”, se spune că Demiurgul a trimis pe 
Pământ un vas umplut cu spirit, pentru ca cei ce năzuiesc spre o conștiință mai înaltă (să devină 
viruși) să se poată boteza în el. Poimandres susține că este "omul-păstor”, "mintea Marelui Domn”, 
”cel mai puternic și absolut Împărat”, ceea ce explică de ce în viziunea sa, Zosimos o sfătuieşte pe 
”soror mystica” lui să coboare în grabă la păstor şi să se scufunde în vas şi să se grăbească să urce la 
cei de acelaşi fel cu ea (componente virale deja asamblate). 

În povestirea despre "Isis şi Horus”, îngerul ce-şi face apariţia aduce cu sine un vas mic 
umplut cu apă “strălucitoare”, cu ”arcanum”, iar apele Nilului sunt identificate cu Osiris 
”îmbucătățit”. În alchimie, această apă (arcanum) posedă capacitatea de a conferi învierea. 

În ultima zi a Misterelor de la Eleusis se striga, privind către cer, "ploaie” (e1), iar privind 
spre pământ, "fă să zămislească” (yve). Dintr-o inscripție de pe ghizdul unei fântâni ateniene reiese 
un al treilea imperativ ”revarsă-te” (vnepyve), exact ce face virusul (K. Kerenyi, "Copilul divin, 
fecioara divină”, pg. 232). 


Sinteza macromoleculară 


Celula învinsă de virus prin inserarea genomului acestuia în ADN-ul ei, furnizează nu numai 
precursorii monomerici ai macromoleculelor, ci şi întregul dispozitiv celular efector (ribozomi, 
enzime activatoare ale aminoacizilor, ARNt, diferiți factori solubili, sistemele generatoare de 
energie etc.), la care se adaugă și activitatea celor trei enzime virale: transcriptaza inversă, 
integraza şi proteaza. Prin declanșarea a patru procese se realizează sinteza urmatoarelor categorii 
de proteine: 

— proteine nestructurale 
— enzime pentru replicarea genomului viral (replicaze). Ele pot fi componente ale virionului 
matur adsorbit sau se sintetizează în celulă, după infecție; 
— proteine structurale, componente ale capsidei şi peplosului; 
a) biosinteza proteinelor precoce (nestructurale) 

Se vor crea proteine precoce sau reglatoare. Unele vor modifica specificitatea aparatului de 
biosinteză al celulei în sensul specificităţii virale şi altele vor regla morfogeneza virală. Proteinele 
nestructurale sunt componente cu funcții importante (de obicei, enzimatice), dar care nu fac parte 
din virion. 

b) replicarea genomului viral: 

Genomul viral activ pe Terra este asemănător retrovirusurilor. Ca urmare, ARN-ul viral 
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parental este transcris sub acţiunea unei revers-transcriptaze virale într-un ADN monocatenar care 
formează un hibrid ADN-ARN. Lanţul ARN al acestui hibrid este distrus şi este înlocuit de o copie 
ADN, rezultând astfel o moleculă de ADN dublu catenar. Acest ADNdc (numit ADN proviral) este 
integrat în ADN-ul celulei gazdă. Din ADN-ul proviral sunt transcrise moleculele de ARNm (cei 
şapte codoni) care sunt apoi translate în proteine virale cu ajutorul ribozomilor (planetele din 
alchimie). 


Soare | Aur © 
Lună Argint g 

Mercur | Mercur ğ 
Venus | Cupru Q 
Marte Fier [ej 
Jupiter | Staniu 2 
Saturn | Plumb h 


Din ADN-ul proviral sunt transcrise si copii complete de ARN viral care vor fi încorporate 
în noii virioni. 


c) biosinteza ARNm tardiv şi a proteinelor tardive = proteine structurale 
Biosinteza proteinelor structurale tardive începe imediat după replicarea genomului viral. 


oaia a ză -) strand ADN 


Blanăus «= 
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CITOPLASMĂ @ 


RIBOZOMI o] Transcriptie 
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SANI N z ARN viral nou 
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Biosinteza se realizează prin translația ARNm format în etapa anterioară, în proteine 
specifice particulei virale (proteine capsidale, peplomere). Speciile de ARNm care servesc drept 
matriță pentru proteinele tardive sunt diferite de cele care servesc ca matriță pentru proteinele 
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precoce. 

Moleculele de ARNm viral sunt translate pe poliribozomii celulei gazdă şi rezultă proteine 
virale structurale. Enzime ale celulei gazdă sunt responsabile de citirea mesajului genetic al 
virusului. 

Proteinele structurale sunt proteine constitutive ale particulei virale. 

După ce au fost sintetizate, proteinele virale structurale migrează la nivelul membranei 
citoplasmatice sau se acumulează în citoplasmă sau în nucleul celulei gazdă. Astfel, citoplasma va fi 
“îmbibată” cu componente virale, ceea ce alchimia va numi "Imbibitio”: 


În toate cele 3 situaţii, ele suferă transformări biochimice sub acţiunea enzimelor celulei 
gazdă. 
Alchimia prezintă procesul de clonare a virusului în două feluri. 

1. ”Mortificarea” Regelui şi Reginei (virusul se sacrifică prin decapsidare), baia alchimică a 
Regelui şi Reginei (producerea proteinelor precoce), nunta (coniunctio) Regelui şi Reginei 
(producerea proteinelor structurale) și naşterea lui ”filius regius”* (genomul viral). 

2. Regele şi Regina (cei doi ARN) se căsătoresc (coniunctio), se îmbăiază/purificare 
(producerea proteinelor nestructurale), se închid în camera nupțială/stadiul nigredo (în 
nucleu) pentru a da naştere micului Rege (Regulus) sau Rebisului (genomului viral). 


MORTIFICARE 

Operaţie alchimică constând în „omorârea” (mortificatio) argintului viu (genomului viral) 
prin încălzire puternică (calcinare), când acesta se transformă în pulbere (elemente clonabile), sau, 
când prin sublimare este „aproape omorât” (quasi mortuum). 

Imaginea de mai jos reprezintă moartea Regelui şi Reginei (ARN viral) în "camera de sticlă” 
(nucleu), prin voinţa zeului şchiop Saturn (virusul) şi intermediul Morţii cu coasa (citoplasma). 


Mortificatio (Mylius, Philosophia reformata — 1622) 


40 Michel Maier în ”Symbola aureae mensae” spune despre ”regius filius” ţinut prizonier în străfundul mării: 
”cine mă va elibera din ape şi mă va duce pe uscat ? Chiar dacă acest strigăt este auzit de mulți, nici unul nu ia, 
mânat de îndurare, asupra sa încercarea de a-l căuta pe rege”. 


121 


BAIE 

În alchimie, baia simbolizează în general, operaţii de spălare şi purificare fizică sau 
spirituală. Alegoria îmbăierii Regelui şi Reginei semnifica spălarea Sulfului şi Mercurului înaintea 
unirii lor fizice sau mistice. Dizolvarea aurului (Regelui) şi argintului (Regina) în vederea purificării 
lor. 


li 3 Er 780 iată 


Baia de purificare a Regelui (Aur, Sulf) şi a Reginei (Argint, Mercur) 
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Baia alchimică în prezenţa crinilor“ (Mylius, ”Philosophia reformata” - 1622) 


De menţionat că unii alchimiști menționează că baia se face într-o fântână (citoplasma) cu 
proprietăți de purificare şi regenerare mistică. Regele şi Regina se purifică înainte de intrarea în 
camera nupțială. 

În iconografia alchimică, cele trei guri de vărsare, sub semnul Soarelui (ARN viral masculin 
inserat în catena masculină a ADN-ului), Stelei (virusul) şi Lunii (ARN viral feminin inserat în 
catena feminină a ADN-ului), răspândesc în bazin apele enigmatice ale ştiinţei hermetice, laptele 


41 Simbol al purității fizice şi spirituale. Reprezintă faza de albedo a Operei, adică obținerea elixirului alb. În 
alchimia mistică simbolizează desăvârşirea spirituală, dobândirea pietrei filosofale. 
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virginal“, vinul înțepător şi apa vie. 


SR 


Izvorul vietii ca "fons mercurialis». 
Rosarium philosophorum 
(1550) 


Putem recunoaşte aici cele două catene ADN simbolizate de cei doi şerpi încercând să 
înghită virusul reprezentat de cele două stele din colţurile de sus. Virusul intrat în celulă (steaua din 
mijloc sus) se va decapsida în cei doi ARN simbolizați de Soare şi de Lună. "”Malaxorul” celular va 
clona cele trei enzime virale care vor contribui apoi la sinteze tuturor elementelor virale. 


Căsătoria 

În alchimie, termenul căsătorie este sinonim celui de conjunctie. Căsătoria alchimică viza 
unirea dintre principiile masculin / feminin, activ / pasiv simbolizate prin Sulf - Mercur, Rege - 
Regină, Soare - Lună ş.a.m fructul căsătoriei urmând să fie piatra filosofală simbolizată prin 
Rebis. 


Căsătoria Regelui (Soarele) cu Regina (Luna) 


42 Aristotel spune că "prin amestecul a doua lichide diferite, obţinem un lichid denumit Laptele virginal, care 
se coaguleaza el însuși în piatră”. 
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Căsătoria a/chimică (conjuncția Soare/Lună) 


Fiul (Rebis) 

Creatură paradoxală, nici bărbat, nici femeie, dar concomitent bărbat şi femeie, simbol al 
viitoarei pietre filosofale (clonă virus) rezultată din unirea Sulfului cu Mercurul, a Regelui cu 
Regina, din conjuncţia Soarelui şi Lunii (a celor doi ARN virali). Simbol al unităţii androgine, punct 
de plecare şi întoarcere al principiilor dualiste figurate ca bărbat şi femeie. Este o analogie cu 
mitologicul Hermafroditus, rezultat din unirea zeului Hermes-Mercur cu zeița Afrodita-Venus. 
Figurat cel mai adesea cu un corp şi două capete, Rebisul este materia în stadiul albedo, unirea 
fixului cu volatilul, primul decoct al spiritului mineral cu corpul său. În alchimia mistică, 
Androginul semnifică transcendere a sexualităţii, o unitate primară, originară care conţine în ea 
opoziţia latentă, potențială, nemanifestată a sexelor opuse (aşa cu sunt în virus cei doi acizi 
ribonucleici). 


”Rosarium philosophorum”, manuscris, sec. al XVI-lea 


În desenul de mai sus, Rebisul are pe cap coroană cu stea, simbol al virusului pe care-l 
reprezintă şi poartă un costum în culorile stadiilor alchimice: negru (nigredo), alb (albedo), galben 
(citrinas), roşu (rubedo). În mâna dreaptă ţine o cupă (simbolul Graalului și a celulei) din care ies 
trei capete de şerpi (două catene ADN şi o catenă ARN). În alte reprezentări, cupa cu cei doi şerpi 
se află în mâna stângă a persoanei de sex feminin, ceea ce din punctul nostru de vedere este mai 
corect. Acelaşi simbol, Tria Prima, se află sub picioarele Rebisului, semnificând că începutul (baza) 
şi finalul Operei au aceleaşi principii (cele trei enzime virale). În mâna stângă, şarpele simbolizează 
materia primară, unitară care urmează să intre în Operă (genomul viral) şi de aceea, în locul lui, 
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apare uneori un paloş”. 


Aripile deschise avertizează pe alchimist că după maturizare va părăsi celula. În spate, se 
află un Leu şezând (simbolizând că ADN-ul a fost îmblânzit), lateral Pelicanul (simbol al 
sacrificiului Hristic prin hrănirea puilor cu propriul sânge, dar şi simbol al pietrei filozofale) şi 
arborele cu sori (etape ale clonării parcurse de ARN-ul masculin), simboluri ale Operei şi 
Lapisului. 

O altă reprezentare a Rebisului alchimic este cea din figura de mai jos: 


(Cartea Sfintei Treimi, manuscris, sec. al XV-lea) 


Acesta este încadrat de doi arbori: cel cu sori roşii este Marele Magister (Marea Operă de 
preparare a proteinelor structurale) şi cel cu /unule albe Micul Magister (Mica Operă de preparare a 
proteinelor nestructurale). Fiecare soare sau lună de pe arbore reprezintă o operaţie alchimică. 
Dragonul de la picioarele Rebisului este un Ouroboros, cel care închizând circuitul clonării dă viață 
Rebisului şi sevă arborilor alchimici. Piciarele Rebisului se sprijină pe o piatră ruptă în două, 
simbolizând cei doi acizi ribonucleici din componenţa virusului. 

În *Splendor Solis”, găsim o frumoasă ilustrație, având Rebisul îmbrăcat într-un elegant 
costum negru de epocă, simbolizând virusul înaintea fazei nigredo. Cele două capete indică 
androginia virusului, iar discul din mâna dreaptă oglindește lumea celor patru elemente dispuse 


43 Imaginea apare în ”Buch der heiligen Dreifaltigkeit” (Cartea Sfintei Treimi), unul dintre cele mai vechi 
manuscrise alchimice cu ilustrații emblematice, creată în jurul anului 1410 - 1419 şi care a influențat mai târziu serii 
precum ”Rosarium filosophorum” (1550). Cartea face o paralelă între alchimie şi moartea şi învierea lui Hristos. 
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după modelul Oului pe care-l ţine în mâna stângă. 


(Solomon Trismosin, Splendor Solis, sec. al XVI-lea) 


Aripile sale, una albă, alta roşie, de data aceasta acoperite cu pene, sugerează transmutarea 
spirituală ce o vor produce fazele albedo şi rubedo, sublimare întărită şi de aurele din jurul capetelor 
sale: de argint pentru spiritul feminin şi de aur pentru spiritul masculin. 

Există reprezentări cu Rebisul ţinând în mâna stângă o cupă cu trei păsări în loc de şerpi, 
reprezentând virusul care-şi va lua zorul dintre alte două păsări nezburătoare. 


TR 


d) Autoasamblarea 

Autoasamblarea sau diataxia virală înseamnă “punerea în ordine” sau asamblarea 
moleculelor specific virale, în structuri virale. 

Proteinele virale sunt etichetate şi distribuite (de ceea ce mitologia a numit Sisif) la locul 
potrivit, pentru asmblare. Astfel, chiar dacă în fiecare minut sunt fabricate mii de proteine virale, 
fiecare ajunge la destinația corectă. 


Imaginea alchimică cea mai semnificativă a autoasamblării virusului este cea intitulată 


126 


”separatio”, în care apar flăcări aurii, în ascensiune, îndreptându-se spre o pasăre albă (virus în 
asamblare) şi flăcări negre, în descendență, reprezentând reziduri: 


Heinrich Khunrath reprezintă virusul în curs de asamblare, în Sapientiae Aeternae, 1609, 
ca pe un spaţiu închis de o serie de pereţi, cu o curte exterioară. 


Ea poate fi descrisă ca o fortăreață heptangulară cu douăzeci de porți şi un portal deschis în 
partea de jos. Cele douăzeci de porţi care nu permit intrarea în spațiul central sunt fiecare etichetate 
cu o dezamăgire şi o încercare zadarnică. Astfel, de exemplu, unul este etichetat ca "arderea 
broaştei râioase și lucrarea salamandrei”, unul ca "bazilisc pentru transmutarea argintului în aur”, 
altul cu "Încercarea de a face Universul”. Singura intrare posibilă este prin cărarea îngustă a 
adevărului prezentată în partea de jos. 

Khunrath o descrie ca o "cetate ... în care Iehova a plasat panaceul sau Piatra Filosofală 
universală". Intrarea în această cetate este de-a lungul unei căi care duce la o punte de legătură 
peste un şanţ. Pe partea pământului sunt două piramide, stânga acoperită cu un soare care este 
"fides" (credinţă), iar partea dreaptă acoperită cu o Lună este "taciturnitas" (păstrând tăcerea). Între 
ei se află un filozof care deţine un caduceu, înaintea căruia este o piatră mare care poartă cuvintele 
"opera bona" - lucrare bună. 

Adeptul care caută înţelepciune trebuie să traverseze podul ce duce la portalul care păzeşte 
intrarea în cetate. Eticheta "non omnibus" (nu pentru toţi) este înscris pe frontonul său. Deasupra 
este un dublu Ouroboros cu doi dragoni înaripaţi, care cuprind un simbol aparent construit din 
glifele celor șapte metale planetare. 
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Odată ajuns în cetate, căutătorul aspirant este abordat de doi filozofi cu pumnale scoase, 
vorbind fraze în latină şi ebraică despre sfaturi și avertismente. Partea căii pe care o traversează este 
"tinctura pentru alb şi roşu" şi "diferite detalii". Vedem acest aspirant pe genunchi privind la marele 
munte central. În piscina de la baza ei se află Soarele şi Luna și în centru un mic dragon care 
păzeşte intrarea într-o peşteră. Pe partea de sus a acestui munte este un dragon mai mare cu aripi, 
deasupra căruia este triunghiul plin de lumină al Trinității. Pe Cap scrie "Gloria", pe gât 
"Sapientia", pe aripa din stânga scrie "viață lungă", în timp ce pe cealaltă scrie "bogăția", cele 
două atribute principale ale Pietrei filosofilor, aşa cum le-au văzut cercetătorii moderni. Pe limba 
dragonului scrie "Aqua Vita" apa de vindecare a vieţii, un alt atribut al pietrei. 

Textul de pe munte afirmă: "Fără mine nu poți face nimic cu Piatra Filosofală, materia 
primă universală, Fiu al artei. Eu sunt marele Elixir pentru tine, felul adevărului și a vieţii ". 

Fortăreaţa are legătură şi cu simbolismul triplei incinte druidice, partea centrală 
corespunzând "fântânii de învăţătură” despre care vorbeşte Dante, iar cercul exterior indicând un 
sfârșit de ciclu. Desenul, în ansamblu, reprezentând Ierusalimul ceresc. 

În viziunea, atribuită fictiv lui Carol cel Gros, mort în 888, înainte de a adormi, împăratul 
aude o voce care îl anunţă că va face o călătorie în infern şi în paradis. Călăuză îi este un înger 
care îi cere să desfăşoare în urma lui un fir strălucitor, ca să poată găsi drumul la întoarcere şi 
totodată să se apere de demoni. 

EI va ajunge într-un lăcaş care funcţionează ca purgatoriu: „sânul lui Avraam”, acel loc de 
odihnă rezervat drepţilor din vechiul Legământ, închis din cauza Mântuirii respectivelor suflete cu 
prilejul coborârii lui Cristos pe amintitele meleaguri. După unele amenajări interioare, acest 
infern superior va putea fi redeschis sub numele de purgatoriu. 


O altă reprezentare a virusului care s-a asamblat este dată de VAN VREESWYK în De 
Groene Leeuw (1672) unde apare Sanctuarul pietrei (lapis) înconjurat de cercurile planetare sub 
forma unui labirint. 


În tratatul Rosinus ad Sarratantum se spune: "Cine mă ia, adică sublimează, pe mine, care 
conțin materia lunii şi a mercurului, de la locul său și leagă pe iubitul meu (genom viral), grăsimea 
soarelui (plutitor în citoplasmă), de mine (capsida), umiditatea lunii ... ne vor regenera la o nouă 
viață, prin care de acum în colo nu va mai fi moarte” (vol. 14/3, pg. 269). 

În teoria patristică se spune că omul interior regenerat, fiul Lunei-Ecclesia și a lui Sol- 
Christus, constă din cele patru elemente (adenină, citozină, guanină şi uracil) din soare şi lună (vol. 
14/3, note pg. 380). 

În vol. 9/2, pg. 104, al lui C. G. Jung se spune: Oricine posedă Sfântul Duh (gena POL a 
virusului) devine o piatră, o nova rupes, conform îndemnului: "Și voi înșivă clădiți-vă, ca pietre 
vii”, iar construcția turnului fără rosturi (capsida = biserica) va fi din pietre vii (asemănătoare 
modulelor civilizaţiei Borg). Sabatul este ziua în care omul se adună (autoasamblează) din nou în 
Dumnezeu (virus) şi primeşte lumina ce aparţine de cognitio matutina (vol. 13, pg. 207), căci, aşa 
cum spune Hippolytos, ”tu ai devenit Dumnezeu” (vol. 13, pg. 267). 
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ALTE ARGUMENTE 


Faptul că omul este posesor a două genomuri, unul dublu catenar (care-i permite să facă față 
lumii noastre materiale) şi altul monocatenar (care-i permite să fie nemuritor într-o lume invizibilă 
pentru noi) este reflectat şi în carțile: 


1. ”Wu — Marea trezire” de Bodhidharma: 

«Există de la începuturi două feluri de minţi. Una este mintea imaculată a Adevăratei naturi 
(a virusului) şi cealaltă este mintea impură a Iluziei şi ignoranței (a celulei). Prima este subtilă şi 
greu de sesizat, a doua este mintea simţurilor. “Sutra celor Zece trepte” spune: “În interiorul 
corpurilor fiinţelor vii se află o natură luminoasă și indestructibilă (genomul viral)”. "Oamenii ar 
trebui să realizeze că natura budică este ceva pe care ei l-au avut dintotdeauna”. Budha spune că 
oamenii sunt iluzionaţi, sunt ca niște păpuși şi atunci când acţionează se prăvălesc în Râul Naşterii 
fără sfârşit. Încercând să iasă afară nu fac decât să se scufunde și mai mult, pentru că nu îşi văd 
propria natură (că sunt viruși). Mintea Adevăratei naturi (mintea stup a virusului Borg) mai este 
numită natura-dharmică, Biruitorul Tathagatha, Ceea ce nu poate fi înţeles, Sinele sacru, 
Nemuritorul, Marele înţelept. Ea duce la Eliberare. Sutra spune: Formele unui Tathagatha sunt 
nesfârşite şi la fel este şi trezia sa. 

Până când omul nu-și vede propria natură (că este virus în potenţă), el nu poate deveni 
Budha (virus) şi degeaba recită sutre, închină ofrande sau respectă toate perceptele. Dacă nu poate 
singur să-și vadă propria natură trebuie să caute un guru care să-i arate străfundul naşterii şi al 
morţii. Să descopere faptul că esența Adevăratei naturi este învăluită în cele trei Mari Rele: 
lăcomia, mânia şi ignoranţa». 


2. "Doctrina vibraţiei” de Mark S. G. Dyczkowski 

«Școala filozofică a Caşmirului indian, inspirată din scrierile Agama și fondată de 
Amardaka, a elaborat un dualism bine definit, conform căruia există trei realităţi fundamentale: 
Siva = virusul (pati), sufletul înlănțuit = genomul viral (pasu) şi factorii care îl înlănţuie = ADN-ul 
celular (pasa). 

Grupul adepților Bhairavatantra adora pe Bhairava, o ipostază a lui Şiva. Bairava 
înseamnă literal "Cel Teribil”, fiind forma înspăimântătoare, mânioasă a lui Şiva. El este descris 
de Abhinavagupta, un mare maestru caşmirian, astfel: 

— susține toate lucrurile, manifestă universul pe de o parte şi, pe de alta, îl emite mereu și 
mereu prin rostire creatoare (clonare); 

— îi protejează pe cei înspăimântați de ciclurile renașterii (pe cei care au realizat că sunt 
viruși); 

— se naște în inima celor care, îngrijoraţi de existența supusă transmigraţiei, îi invocă 
ajutorul; 

— este Cel care, prin grația Sa, trezeşte frica de transmigrație; 

— este Cel a cărui lumină (genom viral) străluceşte în minţile acelor yoghini care vor să 
resoarbă timpul în prezența eternă a conștiinței (virus), consumând energia acestuia, despre 
care se spune că este forța guvernatoare din spatele mecanismului galaxiilor; 

— este Stăpânul simţurilor (a ADN-ului celular), al cărui strigăt sperie sufletele înlănțuite 
(elemente virale); 

— este Stăpânul care pune capăt transmigrației, și de aceea este teribil. 

Școala Pratyabhijna înființată de Somanada și care nu provine direct din tradițiile adamice, 
având ca doctrină “unicitatea lui Dumnezeu”, a dezvoltat o Nouă Cale. În ”Stanţele recunoaşterii 
lui Dumnezeu”, Utpaladeva afirmă că filozofia aceastei şcoli se centrează pe recunoașterea 
eliberatoare a identităţii autentice dintre suflet (genomul viral) şi Şiva (virus). El consideră că 
experienţa ultimă a iluminării este o profundă şi ireversibilă recunoaştere a faptului că identitatea 
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noastră autentică este Șiva însuşi. 

În viziunea sa: 

"Omul orbit de ignoranță (Maya) și limitat din cauza acțiunilor sale (karma) este înlănţuit 
în ciclul naşterii şi al morţii (metabolismul celulei), însă, atunci când datorită cunoașterii (activării 
genomului viral) el recunoaște puterea şi suveranitatea sa divină (aisvarya), el, fiind doar 
conștiință, este un suflet eliberat”. 

În opinia lui Utpaladeva, sufletul (genomul viral) este înlănţuit (inserat în ADN) pentru că 
și-a uitat identitatea autentică și poate să atingă eliberarea, scopul ultim al vieţii, doar prin 
recunoaşterea naturii sale universale adevărate şi a faptului că el nu este sclavul creației, ci 
maestrul ei. 

Nerecunoscându-și identitatea cu Şiva — unica realitate, care este viaţa și ființa a tot ceea ce 
există — sufletul îşi percepe doar propria individualitate (eul=Egou) separând astfel lucrurile între 
ele (fragmentele de virus) şi pe toate de el însuși. 

Doctrina vibraţiei pune accent pe importanța experimentării vibraţiei sau pulsaţiei 
conștiinței, numită Spanda. Elementul esenţial al Doctrinei vibraţiei este experiența contemplativă 
pe care o trăieşte yoghinul trezit spiritual, revelându-și adevărata sa natură ca fiind conștiința 
universală care percepe şi acționează. Omul îşi poate realiza adevărata natură ca fiind Şiva prin 
experimentarea lui Spanda, activitatea dinamică, recurentă şi creatoare a Absolutului. 

Spanda este pulsația spontană şi perpetuă a Absolutului manifestată obiectiv ca ritm al 
apariției (decapsidare) și resorbției (autoasamblării) fiecărui detaliu al imaginii cosmice care 
apare în expansiunea sa infinită. 

Eul scris cu majuscule desemnează Sinele (atman), Conștiinţa supremă şi absolută a lui 
Siva, delimitând-o de conștiința limitată și fragmentată a Ego-ului (ahamkara) care îndeplineşte 
temporar şi limitat funcţia Eu-lui suprem în cazul fiinţei întrupate. Astfel, Eliberarea este eliberarea 
de ego (rezultat al ADN-ului), care nu atrage după sine pierderea identităţii personale care este 
sufletul viu iva), adică însuşi Şiva. 

După  Kșemaraja, doctrina Spanda consideră că deschiderea (autoasamblarea) şi 
închiderea ochilor (decapsidarea) lui Şiva (unmeșa şi nimeşa) constituie pulsaţia Sa. 

Sistemul Samkhya clasic postulează două realități, ambele eterne, dar având o natură 
contrară. Una este Purușa, "persoana" (virusul), cealaltă este Prakriti sau “natura” (celula). 
Persoana este Sinele ca pură conştiinţă, iar cea dea doua cuprinde lumea fizică, dar şi corpul şi 
mintea considerată ca Ego, ce îmbracă conștiința. Datorită acestei conștiințe, Ego-ul se poate 
vedea pe el însuşi, dar, în această situație, Persoana este limitată de natură și experimentează 
schimbările ei ca fiind ale sale. Eliberarea survine atunci când Persoana face diferenţa dintre ea 
însăși şi natură. 

Absolutul oscilează între "pasiunea ” (raga) de a crea (nevoia de a se clona) şi "detașarea ” 
(viraga) de ceea ce este creat (de celula care l-a clonat). Aceasta este pulsaţia eternă (spanda) a 
Absolutului. Prin ea, Absolutul se transformă în toate lucrurile (fiind inserat în ADN) și apoi se 
întoarce în vidul (sunya) naturii sale nediferenţiate». 


ALTE IMAGINI ALCHIMICE 


În cartea *Copilul hermafrodit al Soarelui şi Lunii”, scrisă de un autor necunoscut şi 
explicate de Northon sau Hautnorthon, un adept suedez al lui Michael Sendivogius, un alchimist 
polonez, filozof şi medic, apar 12 figuri emblematice: 


1. Prima figură 

Desenul cuprinde un cerc încadrat de două elipse. Peste cercul care reprezintă Pământul este 
suprapusă imaginea încoronată a Soarelui cu 7 raze. Pe coroană se sprijină Spiritul Universal 
reprezentat printr-o sferă şi o cruce cu braţe egale (globus cruciger). Cerul, reprezentat de cele două 
elipse, cuprinde cele şapte planete care, activate de ceea ce se numește Primul Mobil, influențează 
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totul astfel încât: ceea ce este jos să fie ca ceea ce este sus şi ceea ce este sus să fie ca ceea ce este 
JOS. 

Poziţia planetelor este oarecum ciudată, deoarece Saturn, ocupând poziţia cea mai de jos, 
indică, în viziunea artistului, locul începutului, mijlocului şi sfârşitul Operei filosofice, Copilul de 
Aur al Soarelui fiind deja acolo. În sensul acelor de ceasornic planetele sunt: Saturn, Jupiter, Luna, 
Mercur, Venus şi Marte. 


Este o reprezentare a virusului înainte de pătrunderea în celulă, crucea reprezentând cele 
patru baze ale ARN-ului (adenina, citozina, guanina şi uracilul). 


2. Figura a 2-a 
In Spiritul Universal se trezeşte Dragonul cu aripa din 7 segmente, ce va deveni prizonierul 
Pământului, încălzind apa rece a Haosului existent aici. 


Page XXVIII 
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Spiritul Universal este virusul, Dragonul este genomul viral, Pământul este celula şi Apa 
rece a Haosului este citoplasma. 


3. Figura a 3-a 


Dragonul, sosit pe Pământ ca Hermafrodit şi ca stea cu 7 raze, predă regelui Pământului 
simbolizat de leu, puterea Spiritului Universal care deține o continuă tendinţă ascendență indicată 
de săgeată. 


4. Figura a 4-a 


Page XXXVII 


Faţă de prima figură, observăm o modificare a poziţiei planetelor (Mercur, Saturn, Jupiter, 
Venus, Marte şi Luna), ceea ce indică faptul că Pământul este gata să absoarbă Sămânţa celestă (s-a 
pus în mişcare aparatul reproducător al celulei). În jurul Soarelui sunt reprezentate cele trei principii 
alchimice Sare, Mercur, Sulf, indicând alăturarea Reginei de Rege pentru a primi fructul Soarelui 
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sub influența celor patru elemente: aer, apă, pământ şi foc. 

Spiritul hermafrodit al trupurilor reprezentat de Mercur este acoperit de coroana neagră a lui 
Saturn care rămâne 7 zile la guvernare. Apoi Mercur, ajutat de Cer (virus), constrânge pe Saturn 
(celula) să elibereze Copilul de Aur al Soarelui (genomul viral) pe care îl înghiţise. Jupiter, devenit 
regent, are grijă de copil, dându-i o formă frumoasă ca cea a unei pietre preţioase bine șlefuite. 
Venus îi dă forma unui cristal alb ca zăpada, alăptându-l cu laptele ei virgin şi ajutându-l să crească. 
Marte, începând să coboare, devine el însuşi Copilul Soarelui, puternic şi înflăcărat. Drumul se 
sfârșește în Lună ca Piatră albă. 


5. Figura a S-a 
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În zona centrală destinată Pământului se află un triunghi cu vârful în jos, al cărui centru este 
marcat de un fel de Stea a lui David care simbolizează faptul că Dumnezeu domnește asupra 
întregului univers, pe şase direcţii: est, vest, nord, sud, sus şi jos (virusul a preluat controlul celulei). 
Un triunghi invizibil, cu vârful în sus, este marcat de cele trei simboluri ale principiilor alchimice: 
Sulf, Sare şi Mercur. Două vârfuri ale triunghiului cu vârful în jos sunt marcate de simbolurile 
Soarelui şi Lunii. 

În text, se spune că: "oricine schimbă Apa noastră prin Focul nostru în Aer, Foc, Apă și 
Pământ şi le aduce din nou împreună fără nici o constrângere, a realizat Arta”. 

Scrierile filosofilor ne spun despre trei lumi: Lumea exterioară (cea în care trăim noi), apoi 
Lumea Paradisului (clona virusului amplasată în citoplasmă), şi în final Lumea Cerească (clona 
virusului după părăsirea celulei). În Lumea exterioară sunt Spiritele (fragmente de virus), trupurile, 
apa şi pământul. Ea trebuie să fie înecată de potop şi să dispară (decapsidarea virusului). În Lumea 
Paradisului sunt, în stare pură, cerul, aerul şi focul. Apa este luminată de un aer cald şi apare un 
curcubeu (simbol al genomului viral). În Lumea Cerească totul este rectificat, cristalizat şi coagulat 
de Foc (maturizarea virusului). 

Spiritul spune: 

Nu-mi pasă de rațiune şi simțuri 
Și nu te uita la mine de sus. 
Deși sunt mic şi nesemnificativ (virus), 
Nu există nimic în lume în afară de mine 
Care conține tinctura reală (genomul viral), 
Pentru că am legat Mercurul (ARN-ul viral) pur şi fără pată, 
În imuabil, alb şi clar. 
Ochii înțelepților văd mult mai mult şi mai profund decât cei ai celor ne-înțelepţi, deoarece 
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intră în esenţa lucrurilor şi cunosc acolo efectul Duhului (ADN), care se află în corp. 
Materia filozofilor (virusul) este de disprețuit, dar în ea Dumnezeu şi Natura au plasat şi au 
ascuns un mare secret. Ea este casa şi magnetul cel mai curat, produs chiar de Duh. 


6. Figura a 6-a 


Page XLV 


Într-un triunghi, reprezentând Apa, se află simbolul Mercurului. Coroana, cu două coifuri de 
armură, unul alb şi altul negru, așezată pe baza triunghiului, reprezintă pe fiul nou-născut din 
Soare. Cele şapte stele înseamnă circulația energiilor care trebuie să hrănească micul rege al 
Paradisului pentru a-l face să câştige forţă, putere şi virtute. 

Filozofii vorbesc despre o Apă uscată (capsida) care este o apă a cerului, o Apă rară şi 
condensată, care dă în pradă (celula) culorile: negru ca funinginea (faza nigredo), alb ca zăpada 
(faza albedo) şi roșu ca sângele (rubedo). E peste tot şi nu o vedem. Centrul ei este Piatra 
Filozofilor, Leul Verde sau Dragonul volatil spiritualizat prin calitatea şi natura ardentă a Apei 
Magice, similară cu o fântână de argint din care ies toate limpezi şi pure. Aceasta este Baia 
Nymfelor în care se scăldă Soarele şi Luna, fără a mai putea copula (aluzie la virusul care nu se mai 
poate replica fară aparatul replicativ deţinut de o celulă). 


7. Figura a 7-a 


Page XLVIII 


Crucea din desen, ce face legătura dintre Lună şi Soarele nou născut, reprezintă fructul din 
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inimile fratelui şi surorii uniți prin căsătorite, este Spiritul lor comun, un Hermafrodit obținut prin 
munca misterioasă a celor șapte planete, prin lucrarea de șapte zile a celor şapte circulații (adică o 
clonă de virus). 


8. Figura a 8-a 


Page LI 


În mijloc, este un cerc negru poziţionat în interiorul unei mici pietre solare (virusul), având 
deasupra o cruce și dedesupt Luna Mercurială. În partea de sus, aşezate în triunghi, simbolurile 
Focului, Lunii şi Soarelui. În partea de jos, formând un alt triunghi, simbolurile Focului, Pământului 
şi Aerului. 

"Cercul negru este pământul adamic mort (virusul) care trebuie să fie reînviat şi ars prin 
atracția cerească. Soarele şi Luna atârnă pe margini, aşteptând această demineralizare. 

Cele patru Elemente luminează locul: Focul, plasat cel mai înalt, este surmontat de o cruce, 
indică faptul că focul filosofic secret trebuie căutat sus. Pământul este aşezat chiar sub Foc, 
indicând faptul că trebuie să fie ars de acesta. 

Soarele plutind între Foc şi Aer eşte de sex masculin. Luna, amplasată între Foc şi Apă, de 
sex feminin. Ne aflăm în mijlocul procesului de clonare a virusului. 


9. Figura a 9-a 


Page LVI 


Aici apare un vultur înaripat în a cărui inimă arde o flacără de foc. Soarele şi Luna se ridică 
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deasupra aripilor, iar vulturul are o coroană pe cap şi în gheare globul şi sceptrul imperial. 

Vulturul cu aripi (virusul) a devenit Apă Mercurială datorită volatilităţii acestuia și deși este 
o Apă, este totuși un foc curat în interior, indicat de flacăra focului din inimă. Soarele şi Luna caută 
să se ascundă sub aripile sale şi se bucură de flacăra de foc din inima acestei păsări a Paradisului 
(clona). Simbolurile din cele două gheare înseamnă că unirea lor necesită acțiunea planetelor Marte 
si Venus pentru fixarea coroanei pe capul vulturului. 


10. Figura a 10-a 
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Pe pământ este un corb, ceea ce indică faptul că el însuşi este Pământ; dar are aripi, pentru a 
putea zbura; el se uită la Soare cu ochii larg deschişi, indicând că dorește să fie alimentat de Aerul 
Astral de Nord, în scopul de a putea fi adus mai târziu la aspectul frumos al păunului. 

Crescând puterea focului, Pământul (elemente celulare) se transformă în Apă (elemente 
citoplasmatice), şi când Soarele şi Luna (cei doi acizi ribonucleici ai virusului) sunt morţi, renasc a 
doua oară prin foc. 

Când cele patru elemente (adenina, citozina, uracilul şi guanina) sunt trezite (transformate în 
nucleotide virale) lucrul este finalizat şi începe naşterea Fiului solar (genomului viral) în Paradis 
(clona capsidei). 

Alchimiștii spun: 

În continuare, un Corb negru crește; 

Ferice de omul care îl posedă; 

Fără grabă, întreţineţi focul 

Și apoi, veţi sfârşi prin a vedea multe culori. 


11. Figura a 11-a 
Lebada pe ambele picioare din această figură, indică fixitatea Pietrei albe; coroana de pe cap 
indică faptul că are puterea de a transforma toate metalele (codonii) în argint (elemente de virus). 
Toate cele douăsprezece stele, care compun anul filosofic, arată că ele contribuie acum la 
schimbarea în piatră (virus) a tuturor modulelor. Crucea de sus arată că prin atracția Lunii se 
înmulţeşte această piatră. 


136 


Page LXIII 


12. Figura a 12-a 

Vedem aici un ”pelican” al cărui corp este un şarpe care are în gură propria coadă pentru a se 
regenera şi nu pentru a se devora cum se susţine de obicei. Acest lucru se referă la Piatra albă şi 
Roşie care s-au fixat cu ajutorul laptelui de Fecioară, devenind Salamandră, care locuieşte în Foc 
pentru a-și trage forța de creştere. 

Dragonul aruncat pe pământ scuipă foc şi înghite toate metalele transformate în argint sau 
aur (în particule virale). Crucea înseamnă atragerea focului astral, prin care poate fi Salamandra 
colorată nu numai în galben Venusian şi în roşu-citrin Marțian, dar chiar şi în roşu ca sângele în 
vederea înmulțirii. Ea dă micuţi până la infinit pentru a crea ce a fost deja de multe ori (clone de 
virus). 


Page LIVI 


„2. res ie M. 


În 2016, Adam McLean“ a înființat un site dedicat simbolismului alchimic. Prezentăm în 
continuare câteva desene, sugestive pentru ipoteza noastră, aparținând acestui site: 


44 Adam McLean, autoritatea binecunoscută privind textele şi simbolismul alchimic, autor şi editor de peste 
80 de cărți despre ideile alchimice şi ermetice. 
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Desenul nr. 1. 
Apare într-un manuscris din 1597 realizat de germanul Martin Sturtz. Acesta poartă titlul 
latin "De humido radicali", deşi este scris în limba germană. 


În partea de sus sunt Soarele și Luna, etichetate Tatăl şi Mama. Tableta Emerald afirmă că 
"Soarele este tatăl său şi Luna este mama sa". Acestea sunt plasate în coelum (cer). Tableta mai 
afirmă: "Ceea ce este mai jos este ca cel care este deasupra și ceea ce este deasupra este ca cel 
care este mai jos", astfel încât Sturtz a prezentat această lume inferioară (celula) sub forma unui 
balon. "Vântul a născut-o în pântecele ei, iar asistenta este pământul". În acest balon sunt cele 
patru elemente, aşezate deasupra unui strat inferior care poate fi văzut ca pământ. În acest pământ 
este cuvântul Samen (seminţe/particule virale). În spaţiul balonului vedem trei cifre. Cel care se află 
mort în corpus (corpul). Stând pe corp este Anima (sufletul/genomul celular), aici o figură feminină. 
Ea ajunge în sus şi îmbrățişează figura lui Spiritus (spiritul/genomul viral) care coboară din 
înălțimile balonului. Tableta Emerald afirmă: "Acesta urcă din pământ în ceruri şi coboară din 
ceruri pe pământ şi primeşte puterea și eficacitatea lucrurilor de mai sus şi de lucruri de mai jos". 
Cele două figuri reciproce reprezintă o realizare picturală a acestei idei. Au trei flori în jurul lor 
(cele trei etape de clonare:nigredo, albedo și rubedo). De asemenea, vedem trei baloane mici în 
capul balonului mai mare. Împreună cu cele trei flori, acestea ar putea imagina expresia "Am cele 
trei părţi ale înţelepciunii şi filozofiei întregului univers". 

Textul din jurul balonului pare să afirme: "Este într-o mare măsură în venă, că veți găsi 
sânge în abundență". 


Desenul nr. 2 
Intr-o copie a Ripley Scroll, aflat la Biblioteca britanică și datată An. Domini 5025 III, este 
următorul desen: 


Aceasta arată un spaţiu zodiacal circular, fiecare dintre semne colorate în culoarea 
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elementară adecvată - astfel Leul, Berbecul şi Săgetătoruls sunt în roşu, semnificând focul. În 
interiorul acestui cerc zodiacal vedem Soarele şi Luna împreună. Înfăşurându-se în jurul lor sunt doi 
dragoni care formează un Ouroboros, mușcând unul din celălalt. Aceştea au o sub-banda rosie şi un 
corp superficial unde alternează culorile albastru, galben şi portocaliu. Astfel, ele incorporează cele 
patru elemente pe care le-am văzut colorate în formele zodiacale: roşu-foc, galben-aer, albastru-apă 
şi portocaliu-pământ. Dragonii sunt prinşi într-un dans dinamic ce pare o luptă pentru supremație 
(procesul de clonare). Textul latin din stânga afirmă "finis unius, principium altus" - sfârşitul 
întâiului, începutul celuilalt. Textul latin din dreapta afirmă "finis coruptionis, principiu 
generationis" - sfârşitul descompunerii, începutul generării. 


Desenul nr. 3 
In cartea "Das Buch der heiligen Dreifaltigkeit” (Cartea Sfintei Treimi) apărută în jurul 
anului 1420 există următoarea imagine: 


: 


Ea prezintă în paralel două sectoare simbolice, etichetate A și B. Reusner comentează pentru 
figura din stânga: "Aici fixul (virusul) a devenit volatil (s-a dezmembrat), apa rămasă este mama 
unei pietre (clone)". Cea din dreapta: "Aici volatilul au devenit fix (s-a asamblat o clonă a 
virusului), agentul filosofilor este tatăl unei pietre". Fiecare dintre ele prezintă un dispozitiv 
heraldic convenţional, folosit în heraldica germană din secolul XV, cu un scut, o cască şi panaş 
(imaginea care se află deasupra căştii). 

Casca din stânga arată o figură feminină stând în interiorul unei aripi (genomul viral 
generator). La picioarele ei sunt Soarele şi Luna şi ea ţine în mână un potir cu trei şerpi şi un glob 
rotund în celălalt. Deasupra capului ei străluceşte o stea albă (simbolizând virusul). În dreapta avem 
un rege roșu stând într-un nimbus de flăcări şi ţinând deasupra capului o formă de ou roşu 
(simbolizând clona virusului). În jurul lui sunt fixate nouă stele . 

Căştile au penaje convenționale: frunze verzi cel stâng (simbol al primăverii când se 
seamănă), frunze roşii cel drept (simbol al toamnei când se culeg roadele). 

Imaginea de pe scutul verde cuprinde un dragon cu gura deschisă creând un şarpe ciudat cu 
două capete încoronate. În desenul pe lemn aceste capete sunt etichetate ca bărbat şi femeie, în timp 
ce balaurul este numit Mercurul metalelor (este simbolizat genomul viral compus din doi ARN). În 
partea de sus a acestui şarpe cu două capete se află un corb negru şi în picioare pe aceasta este o 
pasăre albă care zboară. Prin moartea virusului simbolizată de corb se va naşte o clonă simbolizată 
de pasărea albă. 

Imaginea de pe scutul din dreapta, care are un fundal roşu, se vede aşezat în flăcări, un 
balaur înaripat ce-şi mușcă coada. Pe partea de sus se află o pasăre albă şi cuibărită pe capul ei este 
o pasăre neagră. Ea ajunge la un soare. Acest scut simbolizează procesul de clonare a virusului. 
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DESENUL NR. 4 

La Universitatea Leiden din Olanda, există o colecție minunată de peste 100 de manuscrise 
alchimice colectate de Isaac Vossius, bibliotecarul curţii, reginei Christina din Suedia. Printre 
acestea se numără Codex Vossiani Chimici F.29, care are multe desene colorate, versiuni ale cărților 
"Aurora" şi "Buch der heiligen Dreifaltigkeit”. Unul dintre aceste desene este cel redat mai jos şi 
este intitulat ” Moartea și învierea regelui”. 


Vedem un rege așezat între ramurile unui copac ținând în mâini sceptrul şi sfera cu Spiritul 
Universal (virusul). Un tânăr arcaş este pe punctul de al omori cu o săgeată. La poalele copacului 
vedem regele mort într-un sarcofag de piatră. Sufletul lui este înlocuit cu un alt suflet care coboară 
din lumea cerească, trimis fiind de trei personaje. Prin acest schimb cu lumea cerească, trupul 
regelui mort pare a fi transformat. 

Sarcofagul are patru robinete. Lichidul din acestea curge şi se toarnă în patru coloane. 
Acestea sunt colorate cu etapele bine cunoscute ale alchimiei: Nigredo, Albedo, Citrinas şi Rubedo. 
Un bărbat şi o femeie se află lângă aceste coloane care deţin cheile de aur la alchimiei. Omul are 
soarele şi un leu de aur pe partea sa, în timp ce femeia are Luna şi un berbec alb. 

Această imagine este, într-un sens, o refacere a ideii prezentate în seria Petrus Bonus, 
rezumând seria de paisprezece imagini de mai jos. De asemenea, se leagă de Rosarium 
Philosophorum, în special de părţile secvenţei în care o figură a sufletului se ridică din figura 
moartă din mormânt şi se întoarce din nou. 


n 


Ambele desene ilustrează aceiaşi poveste. Virusul intrat în celulă moare dar ajutat de 


ră 
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aparatul replicator al celulei este regenerat. 


DESENUL NR. 5 

Aceasta este o gravură de Bazile Valentin, publicată la Paris în 1668, în Revelations des 
misteres des tinctures essentiales des sept metaux (Apocalipsa misterele tincturilor esențiale ale 
celor şapte metale). 


Este împărțită vertical în două secțiuni, ce compară lucrarea lui Bazile Valentin cu cea a lui 
Hermes Trismegistus. 

În dreapta îl vedem pe Hermes Trismegistus, descris ca "filozoful Estului". El ţine un 
astrolab în mâna dreaptă, în timp ce manevrează cu stânga un aparat de distilare amplasat pe un 
cuptor. În spatele lui vedem un alambic încălzit de razele soarelui focalizate printr-o lentilă. Tableta 
de Smarald a lui Hermes afirmă: "Tatăl său este Soarele". În cuptor arde focul, iar lângă intrare este 
un grătar pe care se află o broască țestoasă purtând simbolul lui Saturn. La stânga lui Hermes 
observăm o violă bas şi deasupra un set de tuburi de orgă care sunt reglate la cele șapte planete, cea 
mai înaltă notă (cel mai scurt tub) fiind Luna şi cea mai de jos notă (cel mai lung tub) fiind Saturn. 
Textul de deasupra conductelor spune: "Cântaţi laude Domnului cu corzi şi orgi". Sub violă este 
textul "Armonia sacră îndepărtează spiritele rele sau Saturn este medicamentul pentru 
necumpătare". 

În stânga, părintele Bazile Valentin este descris ca fiind "Filosoful Occidentului”. Stă la o 
masă pe care sunt diferite vase. Printre acestea se numără un aparat portabil de încălzire, deasupra 
căruia este un disc rotund etichetat cu simbolul lui Saturn. Filozoful este în actul de stoarcere a 
lichidului din unele materiale, eventual tulpini de flori sau flori, sau poate picurând tinctură sau 
granule de material dintr-un flacon (nu este complet clar în gravură). Vedem picăturile care cad pe 
placa de plumb încălzită. 

În stânga, deasupra capului, este o emblemă alchimică. Aceasta prezintă un Soare și o Lună, 
iar simbolurile pentru Venus și Marte se află în jurul a două triunghiuri intercalate care înconjoară 
discul soarelui. În prim plan, un leu (genomul dublu catenar) atacă şi este pe cale să devoreze un 
dragon (genomul monocatenar). Pe dealul de deasupra, vedem o broască ţestoasă purtand simbolul 
lui Saturn, în timp ce pe dreapta o viţă de vie cu struguri crește în sus. 

Pe dreapta, deasupra capului lui Basil, scrie "Theoria", cărți care conţin texte de alchimie ale 
lui Hermes, Geber, Raymond Lully, Artefiu, Basile Valentin, Flamel. Mai jos se află sticle care 
conțin substanţe alchimice, Aqua Vitae, Acetum, Agenţi, Ferment, cu etichetele ultimelor două greu 
de citit. Deasupra sticlelor se află simbolurile lor alchimice. Acestea sunt prezentate, ca și în cazul 
tuburilor de orgi, într-o serie de dimensiuni descendente. 


DESENUL NR. 6 


In alegoria lui Nazari, "Trei vase pe transmutarea metalelor”, tiparită în 1599, apare 
imaginea unui dragon cu trei capete. 
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PYTHON 


Dragonul spune personajului principal din alegorie: 

"Ascultă, vedeți şi înţelegeți cuvintele mele, şi le scrieți adânc în inima voastră; căci ce vă 
voi spune este ceea ce mulți caută, dar puțini găsesc şi mulți ştiu şi fac, dar puţini înțeleg, căci 
mulți mă văd, dar câțiva mă recunosc, ascultă acum şi înțelege dacă poți, şi vei învăța totul: Eu 
sunt Hen, dragonul cel mai rău şi cel mai feroce, și am răbdare de-a lungul timpului, mă reînvie de 
la moarte şi ucid moartea care a ucis, am resuscitat cadavrele pe care le-am creat și, trăind în 
moarte, mă omoram, pentru care trebuie să te bucuri, pentru că fără mine şi viața mea nu te-ai 
putea bucura, beau otravă, dar remediu este în coada mea, pe care o muşc în furia mea, oricine 
încercă să meargă cu mine, moare prin privirea mea pătrunzătoare: cine mă muşcă trebuie să se 
muște mai întâi, dacă îl muşc, moartea îl muşcă de cap, dacă nu mă muscă el întâi; mușcătura este 
medicamentul pentru mușcătura mea. În munţii înalți găsesc odihna şi odihna, totuși, este în 
câmpiile şi văile pământului şi în el a murit; în apa de vapori am fost conceput, totuşi în aer și în 
foc îmi găsesc mâncarea. Sudoarea mea miroase a mormânt: cel care nu înţelege acest lucru nu va 
învăţa nimic despre mine. Ascultă-mă: Sunt cunoscut tuturor oamenilor, rasei şi triburilor, celor 
săraci, precum și celor bogaţi; şi toți mă numesc fără valoare şi am nenumărate alte nume și 
epitete. Dar oricine mă cunoşte bine îmi este foarte prețios. Sunt străin în ţara mea, dar cunoscut 
tuturor țărilor lumii. 

Cine mă vede sau m-a văzut, nu mă recunoaște; şi oricine nu mă vede, nici nu mă cunoaște, 
mă caută. Tatăl meu şi mama mea m-au conceput, dar eu i-am conceput mai întâi. Sunt tată şi fiu; 
Sunt mama, tatăl şi fiul; Sunt invizibil când zbor, şi impalpabil când fug prin aer, dar vizibil şi 
palpabil la atingere. Prin urmare, recunoaşteți-mă şi ucideţi-mă şi ştiţi că nu pot să mor de sabie 
sau alte arme; dar prezentaţi-mi o oglindă şi propria mea reflexie mă omoară. Dacă mă hrăneşti în 
foc, îmi schimb mai întâi membrele mele; şi apoi corpul meu este curăţat de orice otravă fatală; și 
apoi îmi vedeţi corpul, sufletul şi spiritul împreună; atunci te vei dovedi superior tuturor. Cel ce mă 
aude, dar nu înţelege, își consumă zilele în munci inutile și nu îşi petrece timpul cu nici un scop”. 


DESENUL NR. 7 
In Cartea lui Geheime, tipărită între anii 1785-1788, apare următoarea imagine însoţită de 
un text explicativ: 


În partea de jos este scris "Adevărata Figură hieroglifică a universului celor înţelepţi”. 
Acesta descrie "muntele de magie, cabală și filosofie" şi prezintă o serie de scenarii emblematice. 

Deasupra muntelui, mâna lui Dumnezeu iese din nori, iar din degete se scurg pe vârful 
muntelui picături de lichid. Acesta este etichetat "Umiditatea radicală a naturii, o lumină a focului 
şi a apei". Ideea de "umiditate radicală" provine din medicina greacă, transmisă în manuscrise 
medicinale arabo-latine medievale şi pare să se refere la o umiditate înnăscută fiinţelor vii, un fel de 
forță de viață apoasă. 

Această umiditate radicală cade şi pare să hrănească o plantă care creşte pe vârf. Aceasta 
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este etichetată "Prima materia". În partea dreaptă sunt trei dragoni înaripaţi, în timp ce pe stânga 
este figura unui filosof care priveşte scena. El este observatorul tuturor acțiunilor de pe diversele 
niveluri ale aceastei embleme. Alături de el este numărul "3". [| vom vedea din nou cu numerele de 
la 1 la 5. 


a] 


T 


HYEROGLIPHISCHE, ABBILDUNG DES UNIUERSALS Deewar] 
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Un drum duce până la vârf dintr-un loc inferior, unde îl vedem din nou pe filosoful nostru 
"4". Stă în picioare, şi se îndreaptă spre un trandafir din stânga și un crin în dreapta. Mai jos este o 
etichetă cu cuvintele "Rosa hierochuntis", care este Rose of Jericho (cunoscută ca plantă de înviere) 
şi "Lily in the Valley of Josaphat” (lăcrămioare)”, care este o altă referire biblică la o plantă 
asociată cu învierea. 

Mai jos este un alt loc în care, din nou, se află şi observatorul nostru filozof, numit aici "5". 
El ține un vas şi pare să colecteze apă sau lichid care curge într-un curent de la rădăcina 
trandafirului. El spune: "O, Isuse, doresc să-mi iei totul." În acest moment se face o altă conexiune 
cu mâna lui Dumnezeu în lumea cerească, pentru că vedem că există un cordon în jurul încheieturii 
lui Dumnezeu din care se suspendă o piatră mare triunghiulară. Aceasta poartă textul "Eu sunt 
Piatra magnetică a Iubirii Divine". 

La baza muntelui, filozoful numerotat cu 1, cu braţele întinse vizionează scena. El spune: 
"Mâna Domnului dă toate lucrurile bune". În partea de jos a muntelui spre dreapta vedem un grup 
de mineri. Ei exploatează cu pickamerele minereurile din munte. Acestea sunt darurile lui 
Dumnezeu tocmai menţionat. Aici avem semnele alchimice pentru Mercur, Argint, Antimoniu, Sare, 


45 Valea lui Iosafat (variante: Valea losafatului şi Valea lui Ioshefat) este un loc biblic menţionat în numele lui 
Joel 3: 2 şi 3:12: "Voi aduna toate neamurile şi le voi aduce în valea lui Iosafat : "Atunci voi intra în judecată cu ei 
acolo", în numele poporului meu şi al moştenirii mele Israel, pe care l-au împrăștiat printre neamuri şi au împărțit 
ţara mea ". "Neamurile să fie trezite, să se ridice neamurile şi să vină în Valea lui Iosafat, căci acolo voi sta să judece 
toate neamurile din toate părţile." Această locaţie este denumită şi Valea Deciziei. În prezenţa lui Iosafat / Iosafat, 
rege al lui Iuda, YHVH a anihilat coaliția dintre neamuri, Moab, Amon şi Edom. Valea este numită eufemistic de 
către evreii êmêq Berâkâh ("valea binecuvântării”). 
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Vitriol şi alte substanţe importante în alchimie. 

Filozoful nostru poate fi văzut şi într-un nor puțin peste locul lui la punctul 1. El este acum 
la punctul "2", unde spune "Nimic nu este posibil fără Dumnezeu". Norul pe care stă în picioare este 
etichetat "Prin muncă, Dumnezeu însuși oferă lucruri bune". 

Am descris această emblemă de sus în jos, dar ea trebuie interpretată şi invers. Prima etapă 
este filozoful din prim plan care se uită la munte. El este ridicat într-un nor şi urcă spre vârful 
muntelui unde află prima Materia. Apoi coboară pe munte, mai întâi oprindu-se la Rose și Lily, 
ambele asociate aici cu idei de înviere. Trandafirul roșu şi crinul alb sunt adesea embleme ale celor 
două tincturi din alchimie şi am putea presupune că acest lucru este intenționat aici. El colectează o 
esență din rădăcinile florii roşii şi a celei albe, realizând astfel scopul muncii alchimice. 

Cu alte cuvinte, pe vârful muntelui se petrece decapsidare virusului şi apariția genomului 
viral simbolizat de trandafir şi crin. Prin munca aparatului celular simbolizat de mineri se va realiza 
o clonă a virusului simbolizată de piatra triunghiulară. 

* 

În cartea ”Psihologie și alchimie” de C.G.Jung sunt analizate mai multe vise şi simbolismul 
lor alchimic. Întrucât în mare parte opera lui Jung se ocupă de o metodă de ”dezinstalare” a 
genomului dublu catenar reprezentat de ADN (Eul), şi instalare a unui genom monocatenar străin, 
reprezentat de ARN (Sinele), dar inserat în genomul nostru cu milioane de ani în urmă, redăm mai 
Jos câteva imagini reprezentând clonarea virusului. Fără ajutorul lui Jung și a metodei sale multe 
persoane posesoare a genei "POL” a ARN-ului extraterestru ar fi înnebunit cum au pățit mulți alții 
care nu au ştiut ce le cere "Dumnezeu” - virusul. 


Imaginea nr. 1 
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Pe foaia de titlu la Song de Poliphile editata de BEROALDE DE VERVILLE (1600), este 
reprezentat procesul simbolic al naşterii păsării Phenix (lumina) care începe în Haos, după 
instrucțiunile cărții aflate în mâinile alchimistului. Focul sexual declanșează mecanismul de clonare 
reprezentat de dragonul înaripat ce-și muşcă coada, rezultând o clonă de virus simbolizată de 
pasărea Phoenix, care conform legendei renaşte din propria cenuşă. 

La acest proces se referă versurile lui Vergiliu din Aeneis, VI, 126-129: 
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Ușor este să cobori în adâncurile Infernului, 

Poarta lui Hades cel întunecat stă deschisă zile şi nopți 
Dar Întoarcerea în sus, către văzduhul luminos al cerului, 
Duce pe un drum plin de suferinţe. 


Imaginea nr. 2 


În Tractatus qui dicitur Thomae Aquinatis de alchimia (1520) este prezentată trezirea 
regelui care doarme (a genomului viral inserat în genomul dublu catenar al acestuia). Fecioarele 
însămânţate cu genomul viral reprezentat de cele două izvoare vor furniza particulele virale 
necesare clonării virusului simbolizat de regele aflat în adormire. 


Imaginea nr. 3 
In Uraltes chymisches Werk (1760) a lui ELEAZAR este reprezentată Melusina lui 


PARACELSUS. 


Melusina din stânga reprezintă genomul viral aşa cum se află în virusul inițial, sprijinindu-se 
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pe cele trei enzime virale simbolizate de picioarele Melusinei. Melusina din mijloc reprezintă 
genomul viral sub forma a două capete încoronate (cei doi acizi ribonucleici de după decapsidare). 
Fecioara sub formă de peşte cu mască, din dreapta, reprezintă ARN-ul monocatenar transformat în 
provirus, săgeata din coadă indicând pericolul pe care îl reprezintă pentru celulă. 


Imaginea nr. 4 

În Pandora (1588) apare o imagine care are în partea sus Ouroborosul parcurgând cele trei 
etape alchimice pentru clonare, simbolizate de un trandafir roşu şi unul alb pe lateral, iar în 
centru „Flos sapientum”. 


În partea de jos este reprezentată etapa ”coniunctio solis et lunae” ce are ca rezultat pe 
«lapis philosophorum» ca fiu. 

C. G. Jung descrie astfel simbolul imaginii: 

Un şarpe trasează un cerc în jurul celui care lucrează la realizarea Operei. Acesta stă, 
precum un capac, înrădăcinat în pământ. Descrierea unui cerc care te ţine captiv este acel mijloc 
magic, străvechi, de care se folosește oricine are de gând să facă o faptă deosebită şi misterioasă 
(să aducă la conducerea corpului genomul monocatenar inserat în băştinaşul Terei cu milioane de 
ani în urmă). 

Prin aceasta, el se apară de «perils of the soul» (primejdiile sufletului), de care se simt 
atacați din afară toti cei care sunt izolați printr-o taină (posesia genei POL a genomului viral). Pe 
de altă parte, acest mijloc se foloseşte din vechime pentru a despărți un teritoriu de celelalte ca 
fiind sacru și de neatins, trasând în jurul său «sulcus primigenius», ca spre exemplu la întemeierea 
orașelor. Izolarea prin cerc, altfel înspăimântătoare, indică intenţia, dotată cu un sens și cu un scop 
(clonarea virusului). 


Imaginea nr. 5 
In Emblematical Figures of the Philosophers' Stone (sec. al XVII-lea) este reprezentată 
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"Scala lapidis”, simbolizând treptele procesului alchimic. 
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Procesul are analogii cu riturile de inițiere. Urcarea simbolizând partea a doua a clonării 
(prima parte - solve, a doua parte - coagula) este reprezentată adeseori printr-o scară; din acest 
motiv, la egipteni, scara apare ca obiect pus în mormânt pentru Ka-urile morților. Ideea urcarii prin 
cele şapte cercuri planetare semnifică întoarcerea sufletului (genom viral) la zeul Soare (virus), 
unde îşi are originea, aşa cum ştim, spre exemplu, din FIRMICUS MATERNUS*. 

Motivul treptelor şi al scărilor indică un proces de transformare şi peripeţiile produse. Un 
exemplu clasic în acest sens ni-l oferă, ZOSIMOS” din Panopolis cu urcarea și coborârea celor 
cincisprezece trepte de lumină și întuneric. 

Şi în Misterul lui Isis, descris de APULEIUS, cel iniţiat este Încoronat ca Helios (virus), 
proces numit «solificatio» (metamorfoza solara). 

Apariţia unei figuri personale, a unei femei care urcă sau coboară o scară, înseamnă după 
C.G. Jung, că inconştientul începe să acţioneze. Acţiunea unor astfel de figuri are deseori un 
caracter anticipativ; ceea ce înseamnă că o activitate (clonarea virusului), pe care o va realiza mai 
târziu chiar cel care visează, este anticipată. 


Imaginea nr. 6 

În Tractatus qui dicitur Thomae Aquinatis de alchimia (1520) apare o imagine cu cele şase 
planete, unite în cea de-a șaptea (Mercur), prin intermediul unui Ouroboros sprijinit pe Arborele 
Vieţii, şi având ca rezultat un vultur cu un cap roșu şi unul alb (hermafrodit). Cei şase codoni virali 
(simbolizaţi de planete) uniţi, prin intermediul dragonului neînaripat (celula), cu al şaptelea codon 
(Mercur), dau Vulturul roșu-alb (cei doi ARN virali). 

C.G. Jung spune: În timpul călătoriei de-a lungul scărilor intervine un eveniment care e 
numit «al şaptelea» (al șaptelea şi ultimul codon al genomului viral). «Șaptele» corespunde celei 
mai înalte trepte şi ar fi, în sensul inițierii, ceea ce dorim și aşteptăm cel mai mult. 


46 «Animo descensus per orbem solis tribuitur.» [Se spune ca spiritul coboară pe calea Soarelui] 
47 Cunoscut şi sub numele latin Zosimus Alchemista, adică "Zosimus alchimistul", a fost un alchimist greco- 
egiptean şi un mistic gnostic care a trăit la sfârşitul secolului al III-lea şi începutul secolului IV d.Cr. 
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"Al şaptelea” semnifică cea mai înaltă treaptă a iluminării, sau că procesul 
integrării inconştientului personal (a genomului monocatenar) este, în principiu, încheiat. 

Acest motiv îl întâlnim în basmul despre Degețel şi Căpcăunul. Degețel este al şaptelea 
după cei şase fraţi. Statura lui pitică şi agerimea sa sunt inofensive; dar el este acela care îşi duce 
fraţii în coliba Căpcăunului, ceea ce demonstrează dubla sa natură primejdioasă, ca unul care 
aduce noroc și ghinion, cu alte cuvinte, el însuşi este căpcăun (modul de virus). «Șapte» sunt 
dintotdeauna zeii planetelor; ei formează ceea ce textele piramidelor au numit "paut neteru”, o 
comunitate a zeilor. Pot fi şi în număr de nouă sau zece pentru că după MASPERO primul şi 
ultimul din serie sunt capabili de a se dezvolta, respectiv de a se dubla, fără a prejudicia cifra 
nouă (primul/gena POL şi ultimul codon/sena ENV încep clonarea prin dedublare). Ceva 
asemănător se întâmplă şi cu clasicul «paut» al zeilor greco-romani, respectiv babilonieni, în 
perioada post-clasică, atunci când o parte din zei s-au retras în constelaţiile îndepărtate, cealaltă 
parte în metalele din interiorul pământului, fiind degradaţi în demoni. 


Şi imaginea din Figurarum aegyptiorum secretarum ... (sec. al XVIII-lea) susține aceeași 
idee. 
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Sub acţiunea celor şase zei ai planetelor, în Vasul mistic (celula), se reunesc cele două naturi: 
Soarele şi Luna, rezultând "filius hermafroditus», cu contribuția Caduceului simbol al ADN-ului 
celular. 


Imaginea nr. 7 
In Biblioteca Ambrosiana Codex I este o imagine care arată influența regenerantă a băii 
datorită conjuncției între Soare şi Lună. 


Conjuncția (căsătoria) Soare — Lună produc în baie (citoplasmă) cele 4 elemente virale de 
bază (adenina, citozina, guanina şi uracilul) simbolizate de cele 4 persoane din cadă, pentru 
terminarea construcției Operei, simbolizată de construcția neterminată. «Acetum fontis» din baie 
este o apa tare, puternica, care, pe de o parte, dizolva toate lucrurile care au pierit (resturile din 
virus) si duce, pe de alta parte; la cel mai durabil din toate produsele: şi anume la misterioasa piatră 
«lapis»*. 


48 Inţelegeţi,fii ai inţelepților, ce spune aceasta piatra atat de preţioasa; şi lumina mea intrece orice lumina, iar 
avantajele mele sunt superioare tuturor avantajelor. .. Eu produc lumina, dar şi intunericul face parte din natura mea. 
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Şi în Biblioteca Angelica (sec. 14) există o imagine care subliniază ideea băii regale cu apă 
de izvor făcătoare de minuni sub influenţa Soarelui si a Lunii. 


Imaginea nr. 8 

În Mutus liber (1702) este o imagine cu Mercur în «oul filosofilor» (vasul alchimic). El stă 
ca «filius» pe Soare şi Lună, indicându-se astfel dubla sa natură. Păsările indică spiritualizarea, iar 
razele pârjolitoare ale Soarelui determină maturizarea «homuncus»-ului în vas. 


Hermes-Mercurius simbolizează virusul. El are o dublă natură și este conceput ca 
hermafrodit pentru că are genomul monocatenar format din doi acizi ribonucleici simbolizaţi de 
Soare şi Lună. Prin căsătoria lor se produc proteine structurale simbolizate de peștii culeși de păsări 
şi transformați în catenele virale simbolizate de cele două crenguțe din ciocul păsărilor din 
apropierea balonului simbol al clonei care se asamblează. 

C. G. Jung comentează astfel: 

"Mercur este cel mai aproape de Soare, şi deci de aur. Însă, ca argint viu dizolvă aurul şi 
stinge astfel strălucirea solară a acestuia, fiind când un spirit serviabil, ajutător, un camarad, sau 
«familiaris», când era «servus» sau «cervus fugitivus» (sclav sau cerb fugar), un spiriduş evaziv, 
înșelător, care îi tachinează şi îi aduce la exasperare pe alchimişti şi ale cărui multiple atribute le 
are în comun eu Necuratul: spre exemplu balaur, leu, vultur, cioară. 

În seria de zei a alchimiştilor, el este, ca «prima materia» (materia de baza), cel mai de jos 
iar, ca «lapis philosophorum» (piatra înţelepților), cel mai de sus. «Spiritus mercurialis» este 
conducătorul (Hermes psychopompos) al alchimistului”. 


Imaginea nr. 9 
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În Viridarium chymicum (1624) de STOLCIUS DE STOLCENBERG apare următoarea 
imagine. 


Simbolismul ei este următorul. Personajul din stânga jos este semănătorul şi cauza viitoarei 
recolte. Este simbolul virusului. Prin moartea semințelor aruncate pe pământ, simbolizată de 
schelet, vor ieşi spice ale căror boabe simbolizează particule virale. La semnalul gornistului, spicele 
sunt adunate într-un snop din care cei doi arcași își vor lua săgețile pe care le trimit la ţinta care nu 
este altceva decât simbolul clonei virusului în curs de asamblare. 


Imaginea nr. 10 


În Splendor solis (1582) a lui TRISMOSIN este o imagine intitulată «Coniunctio solis et 
lunae». 


De remarcat este faptul că cele două faze alchimice solve şi coagula sunt simbolizate de un 
soare negru şi un soare alb. Sensul descendent a lui solve este simbolizat de inscripția derulată în 
Jos (simbol al monocatenei ARN feminine). Ea se află în mâna Fecioarei albe aşezată pe o sferă 
simbolizând virusul. Sensul ascendent a lui coagula este simbolizat de inscripția derulată în sus 
(simbol al monocatenei ARN masculine). Ea se află în mâna Regelui stimulat de un foc, simbol al 
focului sexual. 


Imaginea nr. 10 
Tot în Tractatus qui dicitur Thomae Aquinatis de alchimia (1520) mai este o imagine ce-l 
reprezintă pe Mercurius ca fecioară, stând pe fantâna de aur (Sol) si de argint (Luna), cu balaurul ca 
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fiu, în braţe. 
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Fântâna de aur şi de argint au ca izvor cei doi acizi ribonucleici virali, care vor hrăni micuțul 
balaur până la maturizare, când se va transforma în virusul simbolizat de stea. 
Imaginea nr. 11 

În Viatorium spagyricum a lui Jamsthaler (1625) este o imagine de altă natură, şi anume, cu 
un simbolism matematic. 

Cercul înscris în pătrat simbolizează virusul pătruns în celulă. Triunghiul înscris în cercul 
simbolizat de planeta Pământ simbolizează cucerirea acestuia de către virus prin intermediul celor 
trei enzime virale (transcriptaza inversă, integraza şi proteaza) simbolizate de vârfurile triunghiului 
şi a celor doi acizi ribonucleici inseraţi în ADN, simbolizaţi de cele două personaje ce se sprijină pe 
Soare şi pe Lună. Întregul proces se desfăşoară sub influența Genomului viral simbolizat de 
imaginile mari ale Soarelui şi Lunii. 


O completare la acest simbolism apare în Scrutinium chymicum (1687) a lui Maier, unde 
cvadratura cercului, uneşte cele două fiinţe umane pentru a produce hermafroditul, adică genomul 
viral monocatenar. 


Imaginea nr. 12 
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Ideea realizării clonei unui virus este subliniată şi de un Fascicul dintr-o scriere hermetică 
(Paris. sec. al XVII-lea) prin imaginea Hermafroditului încoronat ca unire a regelui şi reginei, între 
Copacul solar (ARN-ul viral masculin) si Copacul selenar (ARN-ul viral feminin), separarea pe 
sexe făcându-se după inserarea genomului viral în ADN-ul celulei. 


Imaginea nr. 13 

Într-o pecete a Sf. Servatius din Catedrala din Maastricht sunt prezentaţi cei şapte codoni ai 
virusului sub formă de şerpi cu cap de ţap, subliniindu-se efectul acestor codoni în celulă prin 
simbolismul puterii genezice a ţapului. 

"Dicţionarul de simboluri” a lui Jean Chevalier precizează pe bună dreptate că ţapul este 
nocturn, lunar, aflat la originea numelui artei numită tragedie” și sacrificat la sărbătorirea lui 
Dionysos, pentru că este un simbol al virusului care se sacrifică pentru a elibera genomul în 
citoplasma celulei, moment al începerii perioadei nocturne a existenţei sale. 


Acest cerc metabolic descris de cei şapte codoni au în centru chipul Proto-Anthroposului”, a 
omului de dinainte de Adam, adică a virusului. 


Imaginea nr. 14 
In Hermes Bird (1652) a lui Ashmole, «Materia prima» este figurată ca dragon fertilizat de 
«Spiritul Sfânt», de «avis Hermetis» (pasărea lui Hermes). 


49 Gnosticul Anthr6pos, sau Adamas, aşa cum se numeşte uneori, este un element cosmogonic, mintea pură, 
distinctă de materie, mintea concepută ipostatic ca emanând de la Dumnezeu şi care nu a fost încă întunecată de 
contactul cu materia. În Pistis Sophia, Aeon Jeu este numit Primul Om, el este supraveghetorul Luminii, mesagerul 
Primului Precept și constituie forțele Heimarmenei. În cărţile lui Jeu, acest "mare om" este regele comorii luminii, el 
este entorat deasupra tuturor lucrurilor şi este scopul tuturor sufletelor. 


Sunt desenaţi explicit cei doi acizi ribonucleici virali inseraţi (Soarele şi Luna) în ADN-ul 
despicat de helicază (simbolizată de pasărea lui Hermes), în vederea începerii replicării. 


Procesul este descris şi în versurile dintr-o poezie «despre materia şi practica pietrei» («Von 
der Materi und Prattick des Steins») ce însoțesc imaginea Licornei: 
Eu sunt adevărata Licornă a celor vechi / 
Cine mă poate-n două despica, / 
Şi iarăşi la un loc să mă lipească strâns, / 
Ca stârvul meu să nu se mai despice... 


Coarnele cerbului simbolizează catenele ADN-ului, ramurile mici ale coarnelor simbolizează 
bazele purinice şi piramidinice, iar cornul Licornei simbolizează ARN-ul monocatenar ce urmează a 
fi inserat în ADN. 

Conform "Dicţionarului de simboluri” a lui Jean Chevalier, licorna sau inorogul 
simbolizează pătrunderea divinului în creatură, fecundarea Fecioarei de Duhul Sfânt sau o etapă pe 
calea diferențierii. Alchimiștii vedeau în inorog imaginea hermafroditului, pentru că este simbol al 
virusului cu genom format din doi acizi ribonucleici monocatenari așezați spate în spate. Poeţii 
descriu licorna ca având puterea de a renunţa la iubire pentru păstrarea purității. Ea asigură 
procrearea fără pierderea virginităţii, lucru ce poate fi afirmat şi despre virus. Cornul este un simbol 
al fecundării numai spirituale. Este legat de al treilea ochi, de întoarcerea la Unitate, de obținerea 
aurului filozofal, de reconstrucţia androginului primordial. 
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NOTA 1 

Nu am insistat asupra desfăşurării proceselor alchimice precum: calcinare, congelare, fixare, 
solvire, digerare, distilare, sublimare, separare, creaţie, fermentare, multiplicare, proiecţie, pentru că 
rar se găsesc doi autori care să aibă aceeaşi opinie despre desfăşurarea exactă a procesului şi a 
succesiunii fazelor acestuia, chiar dacă, în punctele esenţiale, majoritatea sunt de acord. 

Succesiunea fazelor depinde, la fiecare autor, în chip esențial de reprezentarea scopului: e 
vorba fie de tinctura albă şi roşie (aqua permanens), fie de piatra filosofală, care, ca hermafrodit, le 
conţine pe ambele, fie de panaceu (aurum potabile, elixir vitae), aurul filosofal, sticla de aur 
(vitrum aureum), sticla maleabilă (vitrum malleabile). Tot atât de confuze şi variabile ca procesele 
luate separat sunt reprezentările scopurilor. Piatra filosofală (/apis philosophorum), de pildă, e 
adesea «prima materia» (materia primordială) sau mijlocul de producere a aurului, sau chiar o 
făptură mistică, desemnată uneori ca «Deus terrestris» (zeu pământean), «salvator» (mântuitor) sau 
ca «filius macrocosmi» (fiu al cosmosului), o figură pe care nu o putem compara decât cu gnosticul 
Anthropos, omul primordial divin. 

Şi C.G. Jung spune în cartea "Psihologie şi alchimie”, pg. că: "În privința desfășurării 
întregului proces, autorii se exprimă vag și contradictoriu. Mulţi se mulțumesc cu câteva indicaţii 
sumare, alții întocmesc o listă amănunțită a diverselor operaţii. Astfel, JOSEPHUS 
OUERCETANUS, alchimistul, medicul şi diplomatul care a jucat în Franţa și Elveţia franceză un 
rol asemănător întrucâtva cu cel al lui PARACELSUS, a elaborat în anul 1576 o succesiune de 12 
operaţii, care sună în felul următor. 

1. Calcinatio (calcinare) 

2. Solutio (disoluţie) 

3. Elementorum separatio (separarea elementelor) 
4. Coniunctio (unire, conjuncţie) 
5. Putrefactio (putrefacție) 

6. Coagulatio (coagulare) 

7. Cibatio (hrănire) 

8. Sublimatio (sublimare) 

9. Fermentatio (fermentare) 

10. Exaltatio (elevaţie) 

11. Augmentatio (creștere) 

12. Proiectio (proiecție) 

Fiecare din aceste concepte, luate separat, este, dupa cum arată literatura alchimică, 
polisemantic, lucru de care ne putem da suficient seama parcurgând fie şi numai explicațiile 
termenilor respectivi din Lexiconul lui RULANDUS. N-are nici un sens, aşadar, să studiem mai 
detaliat, în acest context, variantele procedurii alchimice”. 

Nici oamenii de ştiinţă nu cunosc modalitatea exactă de clonare a virusului, deşi şi ei 
vorbesc despre două reacții fizico-chimice principale care se petrec într-o celulă sub numele de 
metabolism al celulei. Acestea sunt două procese (simultane) opuse: 

- Catabolism / dezasimilație - totalitatea proceselor chimice care conduc către desfacerea 
majorităţii moleculelor complexe în unele mai simple. Scindarea compuşilor cu greutăți moleculare 
mari are două scopuri: fac disponibile materiile prime din care pot fi sintetizate alte molecule şi 
asigură o mare cantitate de energie necesară activităţilor celulare. Alchimia numeşte asta 
Putrefacţie. 

- Anabolism / asimilaţie - procesele chimice de biosinteză a substanţelor ce intră în alcătuirea 
materiei vii. Reacţiile anabolice se caracterizează prin consum de energie. Alchimiștii numesc asta 
Sublimare. 


In celulă există mai multe clase de molecule organice produse printr-o secvenţă de reacții 
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chimice, fiecare reacţie fiind catalizată de o enzimă specifică. Secvența de reacţii formează o cale 
metabolică, iar molecula de la capătul căii este numită produs final (ex, un aminoacid specific sau o 
nucleotidă), plus apă“. În multe cazuri, căile metabolice reprezintă un pas intermediar în formarea 
unor molecule specifice. 

Ideal ar fi, şi poate asta ne rezervă viitorul, ca un erudit în biologie moleculară și 
virusologie, posesor al genei străine POL, antrenat de un specialist, aşa cum au fost Annie Besant și 
C. W. Leadbeater, să obțină puterea Sidhi de coborâre a conştiinţei la nivel celular, putând astfel 
urmări cum se clonează un virus, înlăturând misterul care mai planează asupra alchimiei şi, de ce 
nu, aflarea originii noastre. 


x x 


Nu putem încheia fără a ne apleca mai mult asupra operei lui C. G. Jung, acest guru al 
şamanilor moderni, care a avut o contribuție majoră la înțelegerea tainelor alchimiei. 

Născut în satul Kesswil, de pe malul elvețian al lacului Constanța, a fost un introvertit, mult 
mai interesat de lumea interioară a viselor şi imaginilor decât de lumea exterioară a persoanelor şi 
întâmplărilor. Pe cât putea, îşi petrecea timpul în singurătate simțindu-se alcătuit din două 
personalități diferite, pe care le numea „Nr. 1” şi „Nr. 2”. Nr. 1 era fiul părinţilor reali, mergea la 
şcoală şi înfrunta viaţa pe cât îi stătea în puteri, în vreme ce Nr. 2 era mult mai vârstnic, retras din 
lumea societății omeneşti, dar atras de natură şi animale, de vise, de Dumnezeu. Jung considera că 
Nr. 2 „n-avea deloc un statut apt de-a fi definit — era născut, viu, mort, toate la un loc, o imagine 
completă a vieţii”. În Faust-ul lui Goethe a descoperit echivalentul legendar al propriei sale 
personalități Nr. 2, iar lucrul acesta i-a sporit simţământul de siguranţă lăuntrică. 

Mult mai târziu, avea să reboteze cele două personalităţi cu numele de Fu şi Sine, susţinând 
că interacțiunea dintre ele constituie dinamica fundamentală a dezvoltării personalităţii. Toată 
adolescenţa şi-a perceput Sinele (genomul monocatenar străin din genomul său) ca pe ceva 
asemenea lui Dumnezeu, iar intensitatea angajării sale față de „celalalt”, dinlăuntrul său, a avut 
prioritate în raport cu orice altă relaţie exterioară. Nu se simţea printre oameni, ci singur cu 
Dumnezeu, spune Anthony Stevens în cartea "Jung — Maeștrii spiritului”. 

În toamna lui 1913 a început "confruntarea cu inconştientul” (genomul monocatenar străin) 
când, ajuns la limita nebuniei, se juca în grădină asemenea unui copil, auzea voci interioare, se 
plimba purtând conversații cu personaje imaginare şi odată, în cursul unui astfel de episod, a avut 
impresia că are casa plină de spiritele morților. 

Experienţa trăită atunci a fost folosită mai târziu de Jung ca tehnică terapeutică în practica sa 
analitică, numind-o imaginaţie activă. Jung descoperise, ca şi şamanii, meşteşugul coborârii în 
lumea subpământeană (lumea celulei), asemenea lui Odiseu, Hercule ori Orfeu, rămânând însă 
deplin conştient. Erau două personaje pe care le întâlnea adesea în aceste incursiuni: o tânără 
frumoasă, pe nume Salomeea, şi un bătrân cu barbă albă şi aripi de pescăruş, pe nume Filemon, 
întruchipări ale genomului monocatenar străin, inserat în genomul băștinașului Terrei la începutul 
timpului. Ei insinuează posesorului dorința de a ajuta acest genom în acțiunea de subordonare a 
ADN-ului. Faptul că Jung a refuzat îndemnul lui Filemon de a fonda o religie a dus la pierderea 
posibilităţii de a ocupa poziția cea mai înaltă în viitoarea clonă a virusului (a civilizaţiei de tip navă 
Borg), aşa cum au ocupat Budha, Zoroastru, Moise, Christos şi Mohamed. 

Ca şi la viitorul şaman, la misticii creștini, precum şi la anumiţi artişti, scriitori sau filozofi 
— printre care Van Gogh, Strindberg, Nietzsche, Theodor Fechner (întemeietorul psihofizicii), 
teozoful Rudolf Steiner, confruntarea cu inconştientul, ca urmare a activităţii intense a genomului 
străin se poate declanşa o nevroză ori, în cazurile grave, o psihoză. Continuând să se confrunte cu 
acest genom, bolnavul devine tot mai convins că nu poate obține ajutor din afară, ajunge să se 
izoleze social şi se cufundă şi mai adânc în el însuşi. Tulburarea poate dura patru sau cinci ani. Când 


50 În nota de la pg. 108 din Mysterium Coniunctionis, vol. 14/1 de C.G. Jung, se spune că Bardesanes 
vorbeşte despre o statuie "construită în formă de cruce a hermafroditului care transpiră”. 
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se produce vindecarea, aceasta e spontană, însoţită de euforie şi de o transformare a personalităţii. 
Subiectul simte că a dobândit cunoaşterea unor adevăruri de mare importanţă, pe care se crede dator 
să le împărtăşească lumii din jur. 

În 1922, Jung a cumpărat o bucată de pământ la Bollingen, în apropierea lacului Zurich 
superior, şi a construit aici un simplu turn (capsida genomului străin), în jurul căruia avea să adauge 
diverse construcţii în anumite momente ale vieţii sale, transformându-l astfel într-o mandală 
arhitectonică. În inima acestui lăuntric complex de piatră (virusul este un cristal) şi-a rezervat o 
încăpere în care nimeni în afară de el nu avea voie să intre — realizându-şi aici cea mai importantă 
operă asupra lui însuşi şi a psihologiei sale. 

A început să adune, cu nesfârşită răbdare, una dintre cele mai mari colecţii de texte 
alchimice din câte există — şi a ajuns treptat la concluzia că alchimiştii foloseau un limbaj secret, 
exprimat în simboluri la fel de tainice. La început nu le înţelegea aproape deloc semnificaţia, dar pe 
măsură ce se adâncea în studii filologice, compilând un lexicon complicat de fraze-cheie şi referiri 
la pasaje diverse, „modul de exprimare alchimic şi-a dezvăluit treptat sensul”. 

Prin simbolismul prefacerii în aur a metalelor de bază, alchimiştii se angajau într-un proces 
de activare psihică a genomului monocatenar străin. 

Arhetipurile sunt „structuri psihice identice, comune tuturor”, constituind laolaltă 
„moştenirea arhaică a umanităţii”, reprezentând instrucţiuni de clonare a genomului viral străin. În 
esenţă sunt nuclee neuropsihice de autoritate și forță, modelate de gena POL a ARN-ului viral, 
având capacitatea de a iniţia, controla şi mijloci caracteristici speciale de comportament şi trăiri în 
oameni, indiferent de clasa lor socială, de credinţe, rasă, localizare geografică ori epocă istorică. 

Arhetipul posedă o dualitate fundamentală: este deopotrivă structură psihică şi structură 
nervoasă, este deopotrivă „spirit” şi „materie”. 

Pauli” susţinea că arhetipurile ce ne determină percepțiile şi ideile sunt ele însele produsul 
unei ordini obiective, aflate atât dincolo de lumea umană, cât şi de lumea exterioară (în celulă şi 
chiar mai jos, în atom), şi unde ştiinţa fizicii, psihologia şi teologia se contopesc. 

Cea mai profundă influenţă a arhetipurilor constă în reglementarea de către ele a ciclului 
vieţii umane. Fiecare etapă e mijlocită de către un nou ansamblu de imperative arhetipale, care îşi 
caută realizarea atât în personalitatea, cât şi în comportamentul nostru. 


În continuare, vom extrage paragrafe din opera lui Jung, modificate conform ipotezei 
noastre care, credem noi, se referă la virus şi la clonarea acestuia. 

De exemplu în: 

"Psihologie și alchimie” 
(pg. 28) Cifrele impare sunt, din vechime, masculine, iar cele pare, feminine. Datorită acestui 
fapt, trinitatea este o divinitate prin excelență masculină. 

Axioma centrala a alchimiei (se întinde pe 1700 de ani) este enunţul MARII 
PROPHETESSE: unul devine doi, doi devine trei si din trei apare unul ca al patrulea (virusul devine 
cei doi ADN ai genomului viral. Doi devine trei prin inserarea în ADN-ul celular. Din cei trei apare 
un al patrulea, adică clona virusului). 

Printre personificările numerelor impare se numără şi «serpens mercurii», balaurul care se 
autocreează şi se autodistruge și care reprezintă «prima materia» (materia fundamentală). Această 
idee de bază a alchimiei trimite înapoi în timp la Tehom, la Tiamat, cu atributele sale de balaur, şi 
astfel la lumea originară matriarhală (celula), care în cadrul theomachiei mitului lui Marduk, a fost 
înfrântă de lumea patriarhală masculină (virusul). 


NOTA 2 
Când vorbim despre o civilizaţie extraterestră și de înaltă tehnologie, mintea noastră face 


51 Wolfgang Ernst Pauli a fost un fizician austriac care s-a remarcat prin teoria spinului, laureat al Premiului 
Nobel pentru Fizică în 1945. 
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greşeală să o asocieze cu ceva uriaş cum este nava civilizaţiei Borg din serialul Star Treck, uitând că 
"înalta tehnologie” înseamnă şi miniaturizare, aşa că cea mai corectă asociere pe care o putem face 
este ”virusul”, cea mai complexă ”bijuterie” posibilă, deoarece este o civilizaţie "in potentia”, o 
"sămânță universală”. Virusul, şi nu orice virus, ci retrovirusul, este întruchiparea tetractysului” 
pitagoreic şi a tetractysului alchimic. 

Retrovirusul sau monada este originea divină a tuturor fenomenelor, ca în tetractysul 
alchimic din desenul de mai jos: 


e . 
retrovirus 


ARN-Le e ARN-2 


transcriptază protează 
e e e 
integrază 


adenină guanină 


e e © e 
citozină uracil 


1+2+3+4 = 10 


PĂMÂNT APĂ AER FOC 


(pg. 29) Alchimia scoate în evidenţă tipul Kybele-Attis în forma «prima materia» (virus 
dezmembrat) şi «filius macrocosmi» (clonă virus). 

Încarnarea Dumnezeului pur spiritual în natura umană terestră, posibilă prin procrearea 
Sfântului Duh în uterul Beatei Virgo, creează cu ajutorul instrumentului spiritului uman (al 
«filosofie» ) un fiu inferior, chtonic al acestuia. Si aşa cum fiului superior (genomul viral) îi revine 
sarcina de a mântui omul (microcosmosul), tot astfel fiul inferior (omul) are semnificaţia unui 
«salvator macrocosmic» (mântuitor al macrocosmosului). 

Prin acest eveniment de devenire umană a lui Dumnezeu (inserarea genomului viral) s-a 


52 Tetractysul reprezintă o figură triunghiulară formată din zece puncte dispuse în patru rânduri cu câte: unul, 
doi, trei şi patru puncte în fiecare rând. 
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urmărit apropiere principiului masculin al lumii patriarhale (a virusului) de principiul feminin al 
lumii matriarhale (a celulei), aceasta din urmă simțindu-se îndemnată de a egala lumea masculină (a 
virusului) şi de a o clona. 

Răspunsul lumii matriarhale arată că prăpastia ce o desparte de lumea patriarhală nu este de 
netrecut, pentru că inconştientul conţine în sine un sâmbure al unităţii celor două lumi (genomul 
monocatenar străin). 


(pg. 30) Trebuie subliniat faptul că, pe lângă înclinația evidentă a alchimiei (cât şi a 
inconştientului) spre cuaternitate, există totuşi o nesiguranţă accentuată între trei şi patru. Chiar în 
axioma MAREA ROPHETISSA, cuaternitatea este formulată într-un stil încâlcit şi neclar. În 
alchimie există atât patru cât şi trei «regimina» (metode), patru şi trei culori. Există, într-adevăr, 
întotdeauna patru elemente; dar, de obicei, trei sunt cuprinse împreună, iar unul ocupă un loc aparte. 
«Mercurius» este într-adevăr «quadratus», dar este şi un şarpe tricefal (asta deoarece există în virus 
trei enzime — transcriptaza inversă, integraza şi proteaza - și patru baze purinice și piramidinice — 
adenina, citozina, guanina şi uracilul). 


(pg. 32) Drumul către ţel (clonare) este la început haotic şi imprevizibil şi abia apoi, încetul 
cu încetul, se înmulțesc semnele care indică un scop precis. Drumul (procesul de clonare) nu este 
linear, ci aparent ciclic. O cunoaştere mai temeinica îl percepe ca pe o spirală. 

Asemenea desfăşurări în spirală ar putea fi comparate cu creşterea la plante (aşa decurge 
autoasamblarea clonei virusului - vezi imaginea de mai jos). În alchimie, copacul este simbolul 
filosofiei hermetice (genomul monocatenar având acest aspect). 


(pg. 38) In arhetipul hierosgamosului (nunta sfântă), a «nunţii chimice», contrariile supreme, 
sub forma masculinului şi femininului (cei doi acizi ribonucleici), se contopesc într-o unitate (ca în 
chinezescul Yang şi Yin) care nu mai conţine contrarii (virusul) şi, de aceea, este incoruptibilă. 


(pg. 43) Simbolurile onirice ale procesului de individuație sunt imagini de natura arhetipală 
care apar în vis, descriind fenomenul centrării, respectiv realizarea unui nou centru al personalității 
(Sinele ia locul Eului — ARN-ul viral ia locul ADN-ului la conducerea proceselor din celulă). 


Cele șapte fecioare care se metamorfozează. 
Le Songe de Poliphile (1600) 


(pg. 49) Preluarea conducerii metabolismului celulei de către genomul monocatenar străin 
este simbolizată în alchimie prin "încoronare” şi în vise prin pălărie”. Aceasta îi conferă fostului 
stăpân (ADN) o "natură solară divină”, o pălărie străină o natură străină. MEYRINK foloseşte acest 
motiv în «Golem», unde eroul își pune pe cap pălăria lui Athanasius Pernath şi este astfel transpus 
într-o trăire neobișnuită. Pălăria unui Athanasius, a unui nemuritor (virus), a unui personaj etern, 
drept care trebuie considerat un om în general, care există dintotdeauna, care se deosebeşte de 
individul singular, așa-zis întâmplător. Pălăria care cuprinde capul este rotundă ca şi cercul solar al 
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coroanei și de aceea este prima aluzie la mandala. 


(pg. 54) Trasarea, de către un şarpe, a unui cerc în jurul celui care visează indică faptul că se 
lucrează la realizarea Operei (clonarea virusului). Descrierea unui cerc este acel mijloc magic 
străvechi, de care se foloseşte oricine are de gând să facă o faptă deosebită şi misterioasă (cum este 
activarea genomului monocatenar străin). 

Prin aceasta, el se apără de primejdiile cei amenință din afară (sistemul imunitar al celulei) 
toți cei care sunt izolaţi printr-o taină (activitatea de clonare a genomului monocatenar străin). Acest 
mijloc se foloseşte din vechime pentru a despărți un teritoriu de celelalte ca fiind sacru şi de neatins, 
ca spre exemplu la întemeierea oraşelor. 


(pg. 54) Motivul femeii necunoscute, apărut în vise, înseamnă că inconştientul (sub imboldul 
genei POL) începe să acţioneze. 


(pg. 207) Prin secolele XV/XVI, culorile s-au redus la trei, xanthosis («citrinitas») a dispărut 
treptat, fiind tot mai rar pomenită. În schimb, apare uneori în mod excepţional verdele («viriditas») 
după melanosis (respectiv «nigredo»), dar fără să capete semnificație principială (citrinitas 
reprezenta etapa de maturizare a clonei genomului monocatenar străin, iar viriditas reprezenta 
etapa de inserare a acestui genom în ADN. Există în toată metafizica o tendință de omitere a 
oricărei referiri clare asupra ADN-ului, focalizarea făcându-se exclusiv pe genomul străin. 
Amintiţi-vă de cerința lui Platon de a se modifica miturile în care personificarea acestui genom 
străin era simbol al Răului — n.n.). 


Cele patru elemente (pământ, apă, aer, foc) simbolizate de sfere și corespondența cu cele patru trepte alchimice. 
MYLIUS, Philosophia reformata (1622) 


«Nigredo» este stadiul incipient, fie ca însușire a haosului, «prima materia» sau «massa 
confusa», existentă încă din capul locului (în celulă încă nu preluase controlul virusul, ceea ce ar fi 
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însemnat instalarea ordinii în haos), fie ca descompunere a elementelor (solutio, separatio, divisio, 
putrefactio). Dacă starea de descompunere (în module virale) este presupusă, aşa cum se întâmplă 
uneori, atunci se operează o unire a contrariilor (a modulelor virale) sub metafora unirii 
masculinului cu femininul (coniugium, matrimonium, coniunctio, coitus), iar apoi apare moartea 
produsului acestei uniri (mortificatio, calcinatio, putrefactio), cu înnegrirea corespunzătoare (în 
vederea clonării). 

Din «nigredo», fie spălarea (ablutio, baptisma) conduce direct la albire, fie sufletul eliberat 
prin moarte (anima) se reuneşte cu corpul mort, spre reînvierea acestuia, fie mulțimea culorilor 
(amnes colares, cauda pavonis) formeaza o singură culoare, albul, care le conţine pe toate. Prin 
aceasta s-a atins primul scap al procesului, şi anume «albedo», «tinctura alba», «terra alba foliata», 
«lapis albus» ş.a.m.d., pe care mulți îl preţuiesc atît de mult, de parcă acesta ar fi unicul scop. Este 
stadiul de argint sau de lună, care trebuie înălțat însă până la stadiul solar. Înălbirea («albedo») este 
întrucâtva aurora; însă abia înroşirea, «rubedo», este răsăritul soarelui. Trecerea către «rubedo» o 
reprezintă îngălbenirea (citrinitas), care, dupa cum am spus, e suprimată mai târziu. Atunci 
«rubedo» răsare direct din «albedo», prin înteţirea focului la cel mai înalt grad. Albul şi roşul sunt 
regină și rege, care pot sărbători şi în această fază nunta lor chimică («nuptiae chymicae»). 


NOTA 
Toată această încâlceală ne arată cât de încurcat și greu de urmărit este procesul de 
clonare integrat în metabolismul celular. 


(pg. 210) Tot atât de confuze şi variabile ca procesele luate separat sunt reprezentările 
scopurilor. Piatra filosofală («lapis philosophorum»), de pildă, e adesea «prima materia» (materia 
primordiala) sau mijlocul de producere a aurului, sau chiar o făptură mistică, desemnată uneori ca 
«Deus terrestris» (zeu pământean), «salvator» (mântuitor) sau ca «filius macrocosmi» (fiu al 
cosmosului), o figură pe care nu o putem compara decât cu gnosticul Anthropos, omul primordial 
divin. 


Anthropos ca «anima mundi», conținând cele patru elemente şi desemnat de numărul 10, 
care semnifică desăvârșirea (1 +2+3+4). 
ALBERTUS MAGNUS, Philosophia naturalis (1560) 


NOTĂ 
Cercul jumătate alb și jumătate negru reprezintă cele două lumi, a virusului simbolizată de 
soare și a celulei simbolizată de lună, echilibru ce trebuie realizat între ele, simbolizat de balanță și 
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ordinea pe care o impune virusul, simbolizată de compas echer și riglă. Vasul din stânga jos 
reprezintă celula în care se produce amestecul celor două lumi. 


Alături de conceptul de «materia prima», un rol însemnat îl joacă conceptul de apă (aqua 
permanens) şi cel de foc (ignis noster). Deşi aceste două elemente sunt antagoniste şi constituie 
chiar o pereche tipică de contrarii, ele sunt, în fapt, unul şi același lucru, după mărturia autorilor 
(pentru că este vorba de citoplasmă amestecată cu modulele virale — n.n.). Ca şi «materia prima», şi 
apa are mii de nume; este chiar materia originară a pietrei. Dimpotrivă, în alte părți se afirmă că apa 
a izvorât din piatră (din virus) respectiv din «prima materia», ca sufletul dătător de viață al acesteia. 
Această perplexitate se reliefează clar in citatele din «Exercitatio VIII in Turbam»: 

«Mulţi se ceartă în lungi dispute în ce priveşte întrebarea dacă piatra, sub diferite nume, 
constă dintr-un element, din două sau din mai multe. Dar acest filosof (Scites) şi Bonellus spun că 
întreaga Creaţie şi substanţa întregii Creaţii n-ar fi altceva decât apa: și tratarea ei (regimen) are 
loc în nimic altceva decât tot în apă. Și există de fapt o singură substanţă, în care este conținut 
totul, iar aceasta este Sulphur Philosophorum (citoplasma), <care> e apă, și suflet, ulei, Mercurius 
şi Sare, focul naturii, vulturul, lacrima, prima hyle a înțelepților, materia primă a corpului perfect. 
Și oricare ar fi numele cu care filosofii şi-au botezat piatra, așa o numesc întotdeauna și se referă 
la această substanţă, la această apă, din care totul <provine> și în care <este conceput> totul: 
care stăpânește peste toate şi în care, greşindu-se, chiar greşeala se corectează (se trece dela ADN 
la ARN viral). Spun însă apa "filosofală”, nu apa vulgară (vulgi), ci aqua Mercurialis (apa 
mercurială), fie simplă (numai module virale), fie compusă (amestec elemente virale şi celulare). 
Căci ambele sunt apa filosofală, deşi mercurul vulgar e altul decât cel filosofic. <Apa> aceea e 
simplă <şi> neamestecată,; aceasta constă din două substanțe: şi anume din minereul nostru și din 
apa simplă (citoplasma este apă sărată). Aceste ape compuse constituie mercurul filosofic, de 
aceea e de presupus că substanța sau prima materie însăşi constă din ape compuse. Unii le compun 
din trei, alții doar din două. Pentru mine două specii sunt de ajuns: şi anume bărbătească (virus) şi 
femeiască (celula) sau frate şi soră. 


Spiritus, Maima, Gorua ~ 


Pereche frate-soră în «baia-vieţii». Pe ambii îi muşcă balauri de pulpă, 
peste capetele lor se revarsă apa lunară, fecundată de suflarea divină. 
Theatrum chemicum Britannicum (1652) 


Apa simplă ei o mai numesc însă şi otravă, argint viu (argentum vivum), cambar, aqua 
permanens, gumă, oțet, urină, apă de mare, balaur, șarpe». 


(pg. 244) Deosebit de instructivă este introducerea în artă pe care i-o face MORIENUS lui 
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CAUD: 

«Caci acest lucru pe care l-ai căutat atât de îndelung nu poate fi câștigat sau impus prin 
forță sau patimă. El se câștigă numai prin răbdare şi umilință şi printr-o iubire hotărâtă şi 
desăvârșită. Căci Dumnezeu acordă această ştiinţă divină şi pură credincioşilor săi slujitori, adică 
celor cărora a hotărât să le-o acorde de la începutul începuturilor. ...lar ei (aleşii) nu reuşesc să 
reţină ceva, decât prin puterea dată lor de Dumnezeu, şi nici nu-și mai pot îndrepta spiritul spre 
altceva decăt spre scopu, pe care Dumnezeu l-a hotărât pentru dânşii: Căci Dumnezeu le fixează o 
sarcină celor pe care, cu bună știință, i-a ales dintre slujitorii săi să caute știința aceasta ascunsă 
omului și să o reţină. Căci aceasta este știința care îl trage pe stăpânul ei (pe cel care a practică) 
la a parte din mizeria acestei lumi şi îl conduce către cunoașterea binelui care va să vină». 


Dumnezeu iluminează pe artifex. 
BARCHUSEN, Elementa chemicae (1718) 


NOTĂ 

Cele de mai sus întăresc afirmaţia Șamanilor că sunt aleşi de divinitate şi că, aşa cum am 
precizat deja în alt eseu, sentimentele, dorințele, gândurile şi mișcările omului sunt dirijate de 
necesarul de proteine fabricate de către celule și că prin practicarea, de către un om posesor, încă 
de la naștere, a genei POL virale, a unei căi spirituale, meditaţie, exerciţii yoga, individuaţie, a 
iubirii de Dumnezeu, se poate înlocui EUL datorat ADN-ului cu Sinele datorat genomului 
monocatenar străin, celulele fiind obligate astfel să fabrice proteinele necesare asamblării 
virusului. 


(pg. 246) «Cuvântul "meditatio" se foloseşte, când cineva poartă un dialog interior cu un 
partener invizibil (personalizare a genomului monocatenar străin), fie, prin invocaţie, cu Dumnezeu, 
fie cu el însuşi, fie cu îngerul lui păzitor». 

Definitia lui RULAND demonstrează însă mai presus de orice îndoială că, atunci când 
alchimiştii vorbesc despre «meditații», nu înteleg în nici un caz prin aceasta o simplă reflecţie, ci, 
mai mult decât atât, un dialog: deci o relație vie cu glasul «celuilalt» din noi, care răspunde cu 
glasul inconştientului (a genomului monocatenar străin). 


(pg. 247) La fel scrie şi KHUNRATH: 

«Pe toate acestea să le studiezi,/ meditează,/ asudă,/ lucrează, fierbe ... şi un torent mântuitor 
ți se va deschide, care izvorăște din inima Fiului lumii celei mari», o apă «pe care însuşi Fiul lumii 
celei mari ne-o dă,/ şi pe care ne-o dăruieşte din trupul şi inima sa, ca pe o adevarata aqua vitae ... ». 


(pg. 251) «Aerul este un element pur, nealterat, cel mai demn în felul lui, deosebit de uşor şi 
invizibil, dar greu pe dinăuntru, vizibil şi solid. In el e închis (inclusus) spiritul Celui Prea-Inalt, 
care plutea deasupra apelor (citoplasmei) înaintea Creaţiei (clonării), după mărturia Sfintelor 
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Scripturi: „şi zbura pe aripile vântului”. În acest element (genom) sunt integrate (integrae) toate 
lucrurile prin imaginaţia focului». 


(pg. 261) Alchimiştii repetă fără încetare că opera (opus) purcede de la un lucru şi conduce 
către Unul, deci e, într-o oarecare măsură, un cere, ca şi dragonul, care îşi muşcă coada. De aceea 
opera (opus) se numeşte adesea «circulare» = în formă de cerc, sau «rota» = roată. Mercurius 
(virusul) se află la începutul și la sfârşitul operei. El este «prima materia», «capu corvi» (capul 
corbului), «nigredo»; ca dragon se înghite pe sine, şi tot ca dragon moare şi reînvie ca lapis (piatră). 
El este jocul culorilor din «cauda pavonis» (coada de păun) şi despărțirea în cele patru elemente. El 
este hermafroditul existenței primordiale, care se desparte în perechea clasică frate-soră şi se 
reunește în «coniunctio», pentru ca în final să apară din nou, sub forma strălucitoare de lumină nouă 
«lumen novum»), de lapis. Este metal şi totodată lichid, materie şi totuşi spirit rece şi în acelaşi timp 
arzător, otravă şi leac, un simbol care uneşte contrariile (descriere completă a genomului 
monocatenar străin). 


(pg. 261) În cazul creştinismului, viața și moartea omului-Dumnezeu sunt cele care, ca 
sacrificiu (sacrificium) unic, produc reconcilierea omului - care, pierdut în materie, simte nevoia de 
mântuire - cu Dumnezeu. Efectul mistic al sacrificiului de sine al omului-Dumnezeu se extinde, în 
primul rând, asupra tuturor oamenilor, e eficient însă numai asupra acelora care se supun cu credință 
sau care sunt aleşi prin grație divină; ca apokatastasis (mântuire), se extinde, însă, conform 
concepției pauline, în al doilea rând, şi asupra creaţiei non-umane în general, care, într-un stadiu de 
imperfecţiune, aşteaptă mântuirea, ca și omul simplu, natural. Printr-un fenomen de «sincronism», 
omul, ca purtător al unui suflet căzut în lume (genom monocatenar străin), se află în relație 
potenţială (in potentia) cu Dumnezeu, în clipa în care acesta coboară, ca Fiu, în Maria, «virgo terra» 
[Fecioara-pământ], care reprezinta «materia» sub forma cea mai elevată; şi el este «in potentia» pe 
deplin mântuit, în clipa în care Fiul etern al lui Dumnezeu se reîntoarce la Tatăl, după suferința 
morții sacrificiale. 


(pg. 261) Toţi sunt de acord încă din timpurile cele mai vechi că arta lor e sfântă şi divină și, de 
asemenea, că opera lor nu poate fi îndeplinită decât cu ajutorul lui Dumnezeu. Această știință e dată 
numai unui mic număr de indivizi (la unirea spermatozoidului cu ovulul în genom se poate include 
gena POL a virusului) și nimeni nu o înțelege, dacă Dumnezeu sau un maestru nu i-a deschis 
mintea. lar cunoştinţele dobândite nu trebuie împărtăşite altora care nu sunt vrednici de o asemenea 
cunoaștere. Cum toate lucrurile esențiale sunt exprimate prin metafore, ele nu pot fi transmise decât 
celor inteligenţi, care au darul de a înţelege (genomul monocatenar străin este vânat de sistemul 
imunitar al celulei şi trebuie să se ferească pentru a nu fi deconspirat). Dimpotrivă, cei proşti se 
lasă orbiți de interpretarea literală și de reţete şi cad în greşeală. Când citeşti cărțile, nu trebuie să te 
mulțumeşti cu una, ci trebuie să posezi multe; pentru că o carte o deschide pe alta». Şi trebuie să 
citeşti cu atenţie, paragraf după paragraf, numai așa ai să descoperi. Terminologia este dată ca total 
nesigură. 


NOTĂ 

Știința a descoperit că celula infectată poate scăpa de virus printr-o acțiune sinucigașă 
expunând pe suprafaţa ei proteine structurale ale virusului pentru ca sistemul imunitar al întregului 
organism să intervină şi să distrugă celula cu tot cu virus. Proteinele ubiquitin care au rolul de a 
anunța sistemul imunitar că totul este în regulă vor fi înlocuite cu peptide scindate dintr-o proteină 
virală şi astfel limfocitele se vor sesiza, luând măsuri. 
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Pentru că nu știm cum ar fi evoluat omenirea fără acest genom monocatenar străin inserat 
în genomul omului nu putem să apreciem dacă este bine sau rău faptul că virusul a găsit o soluție: 
ADENOVIRUSURILE. Acestea creează o proteină care blochează transportul la suprafața celulei a 
elementelor ei structurale şi astfel limfocitele nu mai recunosc celula infectată. Astfel, vrem nu 
vrem, din când în când un întemeietor de religii clonează prin intermediul credincioşilor o 
civilizație tip Borg. 


(pg. 283) Baza Operei este materia prima, care este unul dintre cele mai faimoase mistere ale 
alchimiei.... Pentru unii, prima materia era argintul viu, pentru alții minereul, fierul, aurul, plumbul, 
sarea, sulful, oţetul, apa, aerul, focul, pământul, sângele, rachiul, lapis, otrava, spiritul, norul, cerul, 
roua, umbra, marea, mama, Luna, dragonul, Venus, haosul, microcosmosul.... Pe lângă aceste 
definiții, parte chimice, parte mitologice, există şi unele «filosofice», care indică o semnificație mai 
profundă (noi considerăm materia prima ca fiind formată din modulele virusului dezmembrat în 
citoplasmă, imediat după penetrarea membranei celulare). 


Pământul, ca «prima materia», care îl hrăneşte pe fiul filosofilor. 
MYLIUS, Philosophia reformata (1622) 


(pg. 288) «Uber Platonis quartorum» spusese deja cât se poate de clar: «Lucrul, din care 
lucrurile purced, este Dumnezeu invizibil şi imuabi 1». «Res» (lucrul) înseamnă obiectul artei divine 
(clonă virus). 

Prima materia are caracteristica ubicuităţii: ea se găsește mereu pretutindeni. Sir GEORGE 
RIPLEY, alchimistul englez (1415 [?] - 1490) scrie: «Filosofii le spun celor care o caută că păsările 
(simbol al virusului înainte de intrarea în celulă) şi peştii (simbol al virusului după intrarea în 
celulă) ne aduc piatra (lapis), fiecare om o posedă (inserată în ADN), se afla în orice loc, în tine, în 
mine, în fiecare lucru, în timp şi în spaţiu.... Este hyle, care s-a născut din haos, ca sferă neagră 
(sphaericum opus), prin actul divin de creaţie. Haosul este «massa confusa», din care se naște 
piatra. Apa hyliană conţine un foc elementar ascuns (simbolizat în basme de bobul de piper). 
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(pg. 292) Aşa cum sămânţa focului zace ascunsă în hyle, la fel fiul regelui zace în adâncurile 
obscure ale mării, ca şi inanimat, trăiește, totuși, şi strigă din adânc: «Cine mă va elibera din apă 
(celulă) şi mă va usca (asamblare şi maturizare), pe acela îl voi ferici cu bogății nesfârşite 
(perpetuis). 


Arisleus povesteşte despre aventura sa la «rex marinus» (regele mării/ ADN), în împărăția 
căruia nu prosperă nimic şi nimic nu se reproduce, căci acolo nu există filosofi (gene POL virale). 
Numai cele asemănătoare se amestecă; ca urmare n-are loc nici o procreație. Atunci regele, la sfatul 
filosofilor, trebuie să îi acupleze pe Thabritius şi Beya, cei doi copii ai lui, pe care i-a purtat în creier 
(ADN). 


În fundal: Regele mării chemând în ajutor. În prim plan: forma lui 
reînnoită, cu «rotundum» şi «colomba spiritus sancti» (porumbelul Spiritului Sfânt). 
TRISMOSIN, Splendor solis (1582) 


(pg. 306) JOHANNES GRASSEUS citează o opinie, conform căreia materia prima ar fi 
plumbul (filosofilor), care se mai numește și plumbul aerului. În interiorul acestui plumb se află 
porumbelul alb radios, numit «sarea metalelor». El este o castă, înțeleaptă şi bogată regină din Saba, 
drapată într-un voal alb, care nu voia să se dăruiască decât regelui Solomon. 


Porumbelul (avis Hermetis = pasărea lui Hermes) se înalță din cele 
patru elemente, ca simbol al spiritului eliberat din physis. 
De summa universalis medicinae sapientiae veterum philosophorum 
sec. al XVIII-lea) 


(pg. 309) Spiritul ascuns în materie a fost interpretat în cele din urmă ca fiind Spiritul Sfânt, 
interpretare în armonie cu vechea tradiţie a nous-ului (minte, intelect) înghițit de tenebre prin 
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îmbrăţişarea physis-ului, cu singura deosebire că cel care înghite nu este principiul feminin prin 
excelență, pământul, ci nous-ul sub forma lui Mercurius sau Ouroboros, al cărui cap își înghite 
coada; cu alte cuvinte e un spirit chtonian, material cum s-ar zice, un hermafrodit, care are un aspect 
masculin - spiritual şi feminin — corporal. 


Divinitate androgină, între un şarpe masculin cu Soarele şi un șarpe feminin cu Luna. 
(cei doi acizi ribonucleici ai virusului) 
Gema babiloniană târzie 


(pe. 311) «Lapis» este «trinus et unus» (piatra este triplă şi una). Ea este compusă şi din cele 
patru elemente, printre care focul reprezintă spiritul ascuns în materie, după cum am vazut. El este 
al patrulea, care, lipsind, e totuși prezent, şi care apare întotdeauna în vremea suferinţei în cuptorul 
aprins (în mitocondrie) şi reprezintă prezenţa divină: ajutorul şi desăvârşirea operei. 


Jos: Trinitatea ca unitate; sus: cuaternitatea bazându-se pe dualitate. 
VALENTINUS, Duodecim claves (1678) 
(sus: cei doi ARN ieșind din virus şi supuşi fazei nigredo, simbolizată de corb şi reînnoirii simbolizată de lebădă, jos 
cele trei enzime virale) 


(pg. 317) Alchimistul, nu primeşte numai pentru sine fructele copacului nemuritor («fructus 
arboris immortalis»), ci, în primul rând, pentru rege și fiul regelui, pentru perfecțiunea substanței 
căutate. El participă, ce-i drept, la «perfectio», care îi aduce sănătate, bogație, iluminare şi mântuire; 
dar cum el nu este cel care trebuie să fie salvat, ci este un salvator al lui Dumnezeu, lucrul cel mai 
important pentru el este să desăvârșească substanța (să cloneze virusul). El presupune calităţi 
morale şi le ia în considerare, numai în măsura în care ele pot favoriza sau frâna desfășurarea 


167 
«opus»-ului. 


(pg. 321) Piatra noastră prețioasă (virusul), care a fost aruncată în gunoi (celula), a devenit 
vrednică de tot disprețul. .. Dar dacă îl căsătorim pe regele încoronat cu faţa roşie (genomul viral 
care a preluat controlul celulei), ea va concepe un fiu (clonă virus) în focul molcom, şi îl va hrăni cu 
focul nostru ... Apoi el se transformă şi tinctura lui rămâne roșie ca și camea. Fiul nostru de spiță 
regească își trage tinctura din foc (proteine virale), iar moartea, tenebrele şi apele o iau la fugă. 
Dragonul se fereşte de lumina Soarelui şi fiul nostru mort va trăi. Regele iese din foc şi se bucură de 
căsătorie. Comorile secrete sunt dezvăluite. Fiul a devenit un foc războinic şi domină tinctura, căci 
el însuşi e comoara şi poartă el însuşi materia filosofică (genomul monocatenar străin). «Veniţi 
încoace, fii ai înţelepciunii, şi bucuraţi-vă; căci domnia morţii a trecut, şi fiul domneşte, el poartă 
veşmântul roşu, și a fost îmbrăcat în purpură». 


E. ROSA ALBA xı) F RosA RVBEA NI 


Trandafirii alb şi roşu, reprezentând produsul final al transformării regelui și reginei. 
Tresor des tresors (aprox. 1620-1650) 


(pg. 323) ZOSIMOS (sec. al III-lea): "Dacă ai meditat şi dacă ai trăit în comunitatea umană, 
vei vedea că Fiul lui Dumnezeu (genomul monocatenar străin clonat) ... , care de dragul sufletelor 
sfinte a devenit totul, pentru ca să le smulgă de sub puterea destinului (metabolismul celular) [şi să 
le poarte] către [regiunea] incorporală, spirituală (clonă virus) - priveşte cum a devenit tot: 
Dumnezeu, înger şi om supus suferinței. Căci, putând totul, el devine tot ce vrea, și își ascultă tatăl 
(virusul), penetrând fiecare corp (inserat în genom), şi luminează spiritul fiecărui suflet, şi el a 
îmboldit (spiritul/elemente virale) să-l urmeze în înalt până la tărâmul serenității, acolo unde şi el 
locuia înainte de naşterea corporalului (în virus), fiind cuprins de dorul lui şi lăsându-se condus de 
el spre acea lumină”. 


(pg. 339) Şarpele Agathodaimon de pe gemele gnostice poartă şi el douăsprezece sau şapte 
raze pe cap. 


Stânga: Șarpele Chnufis, purtând o coroană cu şapte raze. 
Dreapta: Șarpele XNOVMIC, cu cap de leu si cu 12 raze, deasupra unei pietre-altar. 
(gemă gnostică) 


(pg. 342) În tratatul său intitulat «Introitus apertus ad occlusum regis palatium», 
PHILALETHES rafinează concepția lui MAIER: «Există în mercurul «nostru» un sulf arzător, 
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respectiv un «sulphureus ignis» (foc sulfuros). Acest foc este o «sămânță spirituală», pe care 
fecioara noastră a strâns-o în sine, pentru că virginitatea imaculată poate permite o «iubire 
spirituală», după autorul misterului hermetic şi conform experienţei însăși. 

Sa remarcăm că această fecioară, care, în calitate de «intemerata» (pură, neprihănită), 
reprezinta o evidentă analogie cu Maria, este însărcinată de o sămânță care nu este, aici, Spiritul 
Sfânt, ci un «foc sulfuros», cu alte cuvinte un «ignis Gehenalis» (foc infernal). Fecioara este 
Mercurius, care însă, ca urmare a prezenţei sulfului masculin-activ, este hermafrodit. Sulful este aur 
volatil, un aur «spiritual» şi în acelaşi timp motorul inițial care învârteşte roata şi face să se întoarcă 
în cerc axa ei. 


(pg. 383) «Deci trebuie să considerăm Mercurius Philosophorum un corp (corpus) spiritual, aşa 
cum îl numesc filosofii. Din Dumnezeu Tatăl (virusul) s-a născut propriul sau Fiu, Isus Christos 
(personificarea unei noi clone a genomului străin), / care este Dumnezeu şi om (genom străin inserat 
în ADN) / şi e fără de păcat (celulele lui sunt sub controlul genomului străin) / şi nu era obligat să 
moară: Dar a murit de bună voie (pentru a declanșa producerea unei noi clone) şi a înviat de dragul 
fraților şi surorilor lui (personalizări ale proteinelor necesare asamblării virusului)/ pentru ca ei să 
trăiască împreună cu el fără de păcat în eternitate (în noua clonă). Aşa e şi aurul fără nici un defect, 
şi este fix, / încât poate să treacă toate probele, şi este glorios / dar de dragul surorilor şi fraților săi, 
imperfecți şi bolnavi (amestec de gene), el moare / şi învie glorios / îi salvează şi îi vopseşte [cu 
tinctură, n.t.] pentru viaţa veşnică / şi îi face perfecţi ca aurul pur. 

A treia persoană a Trinității este Dumnezeu Spiritul Sfânt (gena POL virală), / un consolator 
trimis de Domnul nostru Isus Christos / creştinilor săi fideli, / care îi întăreşte şi îi consolează în 
credință până la viaţa veşnică». 


(pg. 385) Se spune că există două comori: prima este cuvântul scris (genomul), iar a doua cel 
devenit fapt (aspect fizic conform instrucţiunilor genetice). În «verbum scriptum», Christos este ca 
şi în scutece în leagănul său (in cunis suis involutus), dimpotrivă, în «verbum dictum et factum», 
cuvântul este întrupat în făpturile lui Dumnezeu, unde poți, aşa zicând, să-l atingi cu degetul; din 
acestea trebuie să ne scoatem comoara (genomul străin), căci cuvântul nu e nimic altceva decât 
focul, viaţa şi spiritul, pe care Sfânta Treime (virusul) l-a răspândit de la începutul Creaţiei 
(procesului de clonare), şi care a clocit (incubavit) pe apele primordiale (citoplasma) şi prin 
cuvântul Domnului (genom) a fost insuflat (inspiratus) şi încorporat în toate lucrurile - aşa cum este 
spus: «Spiritul lui Dumnezeu a umplut lumea întreagă». 


(pg. 385) ... licorna (simbol al genomului monocatenar străin) nu are o singură semnificaţie. Ea 
poate simboliza și răul. Astfel, «Physiologus Graecus» spune, cu privire la licornă, «că e un animal 
iute la fugă, are un corn şi gânduri rele în privința oamenilor (băștinașilor Terrei)». 
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SF. BASILIUS spune: «Ai grijă şi tu, omule, și păzește-te de licornă, adică de demon (aşa a 
fost perceput iniţial virusul). Căci el urzeşte răul împotriva oamenilor și e abil în a face rău... 


rai 
Doi 
Ia 
sS 


Sa 


3: 
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pt 
X 


zi EEr? 


Licornă sălbatică 
BOCK, Kräuterbuch (1595) 


(pg. 401) HIPPOLYTOS vorbind despre doctrina naasenilor, spune ca şarpele (genomul 
monocatenar străin) locuieşte în toate lucrurile și creaturile. Şarpelui îi este consacrat orice sanctuar, 
orice inițiere şi orice mister. Aceasta aminteşte imediat fraza din «Tabula smaragdina»: «Acesta este 
tatăl desăvârşirii întregii lumi». 

"Aceşti (naaseni) spun că şarpele este substanţa umedă, exact aşa cum (spunea) şi THALES 
DIN MILET, şi că nici una dintre făpturi — nemuritoare sau muritoare, animate sau neînsuflețite, 
n-ar exista fără el". 

Această definiţie a şarpelui coincide cu cea a lui Mercurius alchimic, care e şi el o apă, şi 
anume apa «divină» (aqua permanens), umidul, «humidum radicale» (umiditatea radicală) şi spiritul 
vieții (spiritus vitae), care locuieşte nu numai în toate făpturile vii, ci şi, ca suflet al lumii (anima 
mundi), în tot ce există. 


(pg. 405) Şarpele (genomul monocatenar străin) penetrează tot, spune HIPPOLYTOS, «pentru 
că purcede din Eden (capsidă) și se desparte totodată în patru principii (cele patru baze)». Principiul 
fundamental al alchimiei este că totul purcede de la Unul - «aşa cum toate lucrurile provin de la 
Unul... la fel toate lucrurile s-au născut din acest unic lucru», spune «Tabula» -, că acest Unu se 
divide şi dă naştere celor patru elemente, apoi este recompus din ele pentru a forma unitatea. «Prima 
materia» e numită, între altele, «pământ paradisiacy, pe care Adam l-a luat cu el la izgonirea din Rai 
(decapsidare). «Mercurius philosophorum» [Mercurius al filosofilor] constă din patru elemente. 
x 


x x 


”Studii despre reprezentările alchimice” 


(pg. 51) Alchimistul Zosimos spune în ”Tratatul divinului Zosimos despre artă” că a avut în 
timpul somnului următoarea viziune: 

Un preot stătea pe un altar de forma unei cupe întinse (virus în curs de asamblare) și la 
care se ajungea urcând 15 trepte (etape ale clonării). În acest timp se auzea o voce care spunea: 
"Eu am desăvârșit urcarea pe treptele luminii, iar cel ce mă înnoieşte (clonează) este preotul, 
Zvârlind densitatea corpului (elementele celulare) și cu necesitate sunt hirotonisit preot și sunt 
desăvârșit ca spirit”. Întrebând pe cel ce stătea pe altar — cine este, el a răspuns: “Eu sunt Ion, 
preotul celor mai lăuntrice lucruri sfinte ascunse (genomul monocatenar străin), și mă supun unei 
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pedepse de neîndurat (decapsidarea). Căci a venit de dimineaţă unul în goană (enzimă celulară) şi 
m-a biruit şi m-a făcut bucăţi cu sabia, străpungându-mă, şi m-a sfâşiat corespunzător 
componenţei armoniei. Și mi-a tras pielea de pe cap (capsida) cu sabia mânuită de el cu putere și 
a adunat laolaltă oasele cu bucăţile de carne şi a ars totul cu foc după cum cere arta, până ce am 
simțit cum corpul meu se transformă și devine spirit. lar acesta este chipul meu de neîndurat”. 


(pg. 57) Începând cu Demokritos şi Komarios se vorbește în alchimie despre apa 
"permanens”, prima materia (genomul monocatenar viral) ce se extrage (decapsidarea virusului) 
prin chinul focului (prin procese chimice) din Japis (virus). Apa reprezintă anima mundi captivă în 
materie. Această anima nu este eliberată din ”ou” (virus/capsida) doar prin intermediul fierberii, ci 
şi prin sabie (enzimă), sau produsă prin separație, adică prin destrămare în cele patru” radices, 
adică elemente (adenina, citozina, guanina şi uracilul). Separatio este reprezentată de multe ori ca 
dezmembrarea unui corp uman (omul este modelat în "lumea celestă” de un ARN). Apa divină 
transformă nigredo în albedo şi face să învie morţii (să le ofere nemurire în cadrul virusului). 


(pg. 59) În scopul transformării alchimice este executat un sacrificiu (este repetat gestul 
primordial al virusului care s-a sacrificat pentru clonare). Şi Christos a fost un zeu ce s-a sacrificat 
pe Sine Însuși. O parte esenţială a sacrificiului este ”îmbucătăţirea” (dezmembrarea în module, 
posibil codoni). Această temă este întâlnită în tradiția misterelor dionisiace, unde zeul însuşi este 
sacrificat şi azvârlit îmbucătăţit de titani (elemente celulare) în oala de fiert (citoplasma) şi a cărui 
inimă (genom monocatenar viral) este salvată în ultima clipă de Hera. La egipteni întâlnim 
îmbucătăţirea lui Osiris (genom monocatenar viral), aruncarea bucăţilor în apa Nilului (citoplasma) 
ŞI învierea zeului de către Isis prin adunarea și lipirea fragmentelor de corp, mai puţin organele 
genitale (după cum știm virusul nu se poate reproduce decăt într-o celulă vie, utilizând aparatul 
reproducător al acesteia). După cum observăm, trădarea lui Iuda şi condamnarea la crucificare dată 
de către Caiafa a fost o necesitate metafizică. 

Şi motivul jupuirii (decapsidării) este întâlnit în legenda lui Marsias cel jupuit şi spânzurat, 
dar și în legenda fondatorului de religii Mani. Pielea împăiată era pusă înaintea unui plug în scopul 
stimulării fertilităţii (elementele pereţilor capsulei virale vor fi folosite la clonare după regenerare). 
Obiceiuri asemănătoare sunt întâlnite la multe popoare străvechi. 


(pg. 61) Altarul în formă de cupă (celula) permite săvârşirea botezului în vederea 
transformării celui scufundat în ființă spirituală. Într-un text egiptean se spune că în timp ce Isis - 
profeta, în timp ce participa la producerea ”sfericei mişcări” (procesul metabolic al celulei) a fost 
abordată de un înger (enzimă) în vederea "comunităţii amestecării”, dar ea a refuzat întrebând de 
pregătirea aurului şi argintului (elemente virale pentru asamblare). Îngerul Amnaël venit tot pentru 
amestecare şi având pe cap "un vas mic, necătrănit, umplut cu apă transparentă”, îi va dezvălui 
secretul reţetelor de fabricare a modulelor virale. 


(pg. 64) Apa şi spiritul sunt în general identice (simbolizează genomul monocatenar viral cu 
tot cu capsidă). "Căldura Spiritului Sfânt (cauzată de enzimele virale) pogorâtă asupra apelor 
supracerești a scos la iveală o putere ce le pătrunde pe toate în modul cel mai fin (în genomul 
celular), le încălzeşte şi le produce împreună cu lumina (element viral) în împărăţia de jos a 
mineralelor șarpele lui Mercurius, în împărăţia plantelor verdeaţa binecuvântată, în împărăţia 
animalelor** puterea cea dătătoare de formă, astfel încât spiritul supraceresc al apelor (module ale 
capsidei), legat împreună cu lumina (genomul monocatenar), poate fi numit pe bună dreptate 
sufletul lumii”. 

Parmenide, în ”Turba”, slăveşte apa (referindu-se la amestecul de citoplasmă cu elemente 


53 Este şi motivul pentru care la benedictio fontis apa este împărţită de mâna preotului în patru părți. 
54 Mineralele, plantele şi animalele, ca hrană, răspândesc genomul viral în om. 
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virale) astfel: "apa este cu precădere cea căreia Dumnezeu i-a dat o putere pe care focul (virusul) 
n-o are .... Ea însăși este adevărul, cu corpurile ei lichefiază şi produce cea mai înaltă dintre opere 
(clonă virus)”. 


(pg. 65) În mod asemănător vorbeşte Socrate: "0, natura aceasta, cum transformă ea corpul 
în spirit 1... ea este oţelul cel mai tare şi are ca efect faptul că aurul devine <spirit> pur”. «Oţelul 
este sinonim cu «apa», după cum arată textele, şi de asemenea cu <spiritul roşu>. Despre acesta din 
urmă ”Turba” spune: «însă din compusul transformat în <spirit roşu> ia fiinţă principium mundi 
(clonă virus)», prin care iarăşi poate fi înțeles sufletul lumii. "Aurora consurgens” spune: «Varsă-ți 
spiritul, adică apa... şi vei înnoi chipul pământului». Într-un alt loc se găseşte alternativa: «Imber 
seu spiritus» (ploaie sau spirit) sau «fluit spiritus <Verbi> et fluent aquae» (curge spiritul 
<cuvântul> şi vor curge apele). Arnaldus De Villanova scrie în al său ”Flos florum”: «Au numit apa 
spirit şi este într-adevăr spirit». ”Rosarium philosophorum” spune scurt şi concis: «Aqua est 
spiritus». În Tratatul Komarios apa este descrisă ca un leac al vieţii ce trezeşte morţii adormiţi în 
Hades (citoplasmă) la o primăvară nouă. Apollonius spune în ” Turba”: «Atunci însă, voi, fii ai 
învăţăturii, acel lucru are <trebuință> de foc, până ce <spiritul> acelui <corp> este transformat 
şi lăsat să stea peste noapte, precum omul în mormântul său, şi se preface în colb. După ce s-a 
întâmplat aceasta, Dumnezeu îi va reda sufletul şi spiritul său, iar după înlăturarea slăbiciunii acel 
lucru este întărit şi îmbunătăţit după distrugere, aşa cum omul se face mai puternic şi mai tânăr 
după înviere decât a fost în lumea asta». «Aga» are asupra materiei acelaşi efect pe care îl are 
Dumnezeu asupra corpului oamenilor. Ea stă aşadar în locul lui Dumnezeu și este de aceea ea însăşi 
de natură divină. 


(pg. 68) Procedura îmbucătăţirii oului în cele patru naturi sau elemente se întâlnește în 
literatură. Ca "arcanum”, oul (virusul) este un simbolism al apei deoarece ”el cuprinde tot ce este în 
el şi conţine în el tot ce-i e de trebuință lui”. Mai este şi un simbolism al balaurului = ”serpens 
Mercurii” (genom monocatenar viral), cu semnificația deosebită a microcosmosului sau a monas 
(virus). 

Sabiei i se atribuie o semnificaţie aparte. Astfel, mirii, Soarele şi Luna, ar trebui uciși cu 
propria sabie, pentru ca perechea legată prin coniunctio "să se adape cu suflete nemuritoare, până 
ce sufletul ascuns adânc în interior să fie stins”. 


NOTA: 

Genele uzuale GAG, POL şi ENV au funcţii regulatoare şi produc proteinele 
structurale/enzimele virale: revers-transcriptaza, proteaza, ribonucleaza şi integraza, care vor fi 
încapsulate la asamblare într-o anvelopă lipidică. Gag codează proteinele din capsidă: 
p55(proteină miristilată) care este precursor pentru urmatoarele proteine: pl7 (matrice), p24 
(capsida) şi p7 (nucelocapsidă) precum şi proteina p6. Precursorul p55 de 55kDa este numit 
"asemblină”, tocmai pentru a indica rolul său în ansamblarea virală. Pol codează proteinele de 
mare importanţa pll (proteaza virală), p32 (integraza), p5l (revers transcriptaza), si proteina p66. 
Env codează: glicoproteina gp120 aflată în membrana externă, şi gp4l(derivată din sp160 
glicoproteina precursoare), aflată în membrana intermediară. 


(pg. 69) Conform concepției alchimice, Mercurius este şarpele bătrân (genomul monocatenar 
viral) ce poseda încă din Rai (capsida) ”scientia”, fiind strâns înrudit cu Diavolul/Mephistopheles 
(virusul este perceput de elementele celulare ca personificare a Răului = Diavol şi abia după 
preluarea conducerii metabolismului celulei va fi perceput ca Bine = Dumnezeu). Poporul român se 
numără printre puţinele popoare care mai păstrează amintiri din prima etapă. 

Când Saturn este reprezentat ca fiind străpuns de sabie (enzimă) sub forma săgeţii lui 
Cupidon se indică despicarea celor doi acizi ribonucleici monocatenari ce alcătuiesc genomul viral 
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în vederea începerii clonării, proces văzut ca iubire şi ca act sexual ce va da peste cap procesul 
normal al celulei în care reproducerea elementelor celulare se face doar când este strict necesar. 

Acest motiv se găsește și în parabola lui Adam din "Aurelia Occulta”. Acolo se relatează 
cum sabia îngerului (o enzimă) îi pricinuește lui Adam în mai multe rânduri răni sângerânde, 
deoarece acesta nu vrea să plece din Rai. Extragerea din grădină îi reuşeşte Evei prin aplicarea unei 
vrăji a sângelui. 


(pg. 70) Dorneus numește această sabie "sabia mâniei divine” ce a fost atârnată ca un 
Christos de Pomul Vieţii (genomul viral). Sabia ucigătoare este una şi aceeaşi cu ceea ce trebuie 
ucis (ARN-ul viral). 


(pg. 72) Hippolyto spune despre sistemul frigian: frigienii propovăduiau că tatăl universului 
s-ar numi «Amygdalos» (migdal), ar fi preexistent şi «ar purta într-însul fructul desăvârşit ce 
pulsează în adânc şi se mişcă». El (virusul) şi-ar fi «sfăşiat» pieptul (decapsidat) şi ar fi născut 
copilul său de nevăzut fără de nume şi de neexprimat (clonă a virusului)». Aceasta este cel 
«invizibil, prin care toate au devenit, și fără de care nimic nu a devenit». El este -Syriktes-, 
Țluierarul, anume vântul (pneuma). El este - cel cu o mie de ochi, de necuprins, cuvântul lui 
Dumnezeu (ARN-ul viral), cuvântul strigării marii puteri. El este «ascuns în locuinţa din care 
pornește rădăcina universului (în virus/capsidă)». El este - regatul cerurilor, bobul de muştar, 
punctul indivizibil pe care doar pneumaticii îl cunosc». 

La heracleoniţi, muribundul se adresează puterilor demiurgice: «Sunt un vas mai de preț 
decât acea fiinţă feminină ce v-a făcut pe voi. În timp ce mama voastră nu-şi cunoaşte propria 
rădăcină, eu mă cunosc şi înţeleg de unde sunt şi invoc înţelepciunea netrecătoare, ce este în Tatăl 
(virus) şi este mama mamei voastre, ce nu are mamă, dar nici însoțitor bărbătesc». 


(pg. 78) În «Consilium coniugii» se spune: 

«Patru sunt naturile ce-l compun pe omul filosofic (ARN viral)». «Sunt cele patru elemente 
ale pietrei (cele patru baze purinice și piramidinice) care, raportate optim una faţă de alta, compun 
omul filosofic, adică elixirul uman desăvârşit». «Piatra (virusul) este denumită om, deoarece doar 
prin rațiuni şi Ştiinţă umană se ajunge la el». 

De la Zosimos aflăm că: Omul pământesc, carnal (ADN) este numit Thot sau Adam. El îl 
poartă în sine pe omul spiritual (ARN viral), care să fie numit lumină. Acest prim om Thot-Adam 
este simbolizat prin cele patru elemente. Omul spiritual şi cel carnal se numesc Prometeu şi 
Epimeteu. Ei formează însă împreună un singur om «în limbajul alegoric». «Este suflet şi corp». 
Omul spiritual a fost sedus să atragă. Este legat de acesta prin Pandora sau Eva, femeia. 


(pg. 123) În aşa numita ”Scrisoare a lui Aristotel” se spune fără echivoc: "piatra (genomul 
monocatenar străin) ar fi o ființă vie, ce este adusă cu hărnicie la suprafaţă din pierzania naturii 
umane deosebit de desăvârşite, de printre cele două dealuri (se poate referi la ribozom sau la ADN 
dublu catenar) este smulsă, alunecă înainte şi este închisă într-o peşteră goală (clonă virală 
neterminată)”. 


(pg. 184) «Aurelia occulta» vorbind despre genomul monocatenar străin: 

«Eu sunt balaurul îmbibat cu otravă, ce este peste tot şi care poate fi obținut ieftin. Pe ceea 
ce eu mă odihnesc şi ce se odihneşte pe mine, va afla în mine acela ce-şi orânduieşte cercetările 
după regulile artei. Apa şi focul meu distrug şi așază laolaltă; din corpul meu vei extrage leul verde 
şi leul roşu. Dar dacă nu mă cunoşti exact, îţi distrugi cele cinci simţuri prin focul meu. Din nasul 
meu pleacă o otravă crescândă, ce le-a adus multora moartea. De aceea tu să separi cu artă ce-i 
brut (ce aparține de celulă) de ceea ce e fin (ce aparține de clonă), dacă nu vrei să te bucuri de 
sărăcie extremă. Eu îţi dăruiesc forțele masculinului şi femininului, chiar şi pe cele ale cerului şi 
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pământului (ale virusului şi celulei). Misterele artei mele trebuie mânuite cu curaj şi mărinimie, de 
vrei să mă birui prin forța focului, unde foarte mulți au ajuns deja la pagubă în avere şi muncă. Eu 
sunt oul naturii (virus), ce le este cunoscut doar înțelepţilor, care scot din mine cu smerenie și 
modestie microcosmosul, ce este pregătit de Dumnezeu supremul pentru oameni, însă doar foarte 
puținora le este dat, în timp ce majoritatea covârşitoare în van îşi îndreaptă năzuinţa spre el: ca ei 
să le facă bine sărmanilor din comoara mea şi să nu-şi lege sufletul de aurul trecător. Sunt numit 
de filosofi Mercurius; soţul meu este aurul (filosofic); eu sunt balaurul cel bătrân (genomul 
monocatenar străin) şi mă aflu peste tot pe pământ, tată şi mamă, flăcău şi moş, foarte puternic şi 
slab, moarte şi reconstituire, vizibil şi invizibil, tare, moale; eu cobor în pământ (celulă) şi urc în 
cer (virus), eu sunt ceea ce este foarte sus și ceea ce este foarte jos, ceea ce este foarte uşor şi ceea 
ce este foarte greu; deseori este inversată în mine ordinea naturii, în ceea ce priveşte culoarea, 
numărul, greutatea şi măsura; eu conţin lumina naturii (naturale lumen); eu sunt obscur şi 
luminos, reies din cer şi pământ, sunt cunoscut şi totuşi nu exist cu desăvârşire; în mine strălucesc 
toate culorile şi toate metalele prin forța razelor soarelui. Eu sunt granatul solar, pământul 
transfigurat cel mai nobil, prin care tu poţi transforma în aur (genom viral): cuprul, fierul, 
cositorul și plumbul (cele patru baze)». 


(pg. 187)  .... Mercurius nu este doar un corespondent al lui Christos, ci şi al divinității trinitare 
în general. «Aurelia occulta» îl numeşte «Azoth», expresie pe care o explică în felul următor: «El 
este Alfa şi Omega, prezent peste tot. Filosofii m-au împodobit cu numele Azoth, pronunţat de latini 
A şi Z, de greci a şi Q, de ebraici aleph şi thau, nume care dau suma: 


(z 
A 40W} Azoth» 
[N 
(pg. 190) Datorită naturii sale feminine Mercurius este deseori identificat cu Luna (luna plină) 


şi Venus (matrix corrupta). Fiind propria consors divină, el devine cu ușurință zeița iubirii, aşa cum 
este ithyphallikos (statuie cu penis în erecție) ca Hermes. El mai este denumit ”virgo castissima”.... 
Mercurius ca ”sclipitor sau strălucitor”, ce apare pe cerul dimineții sau serii asemeni lui Venus în 
apropierea nemijlocită a soarelui, este asemeni acestuia un ”fosforos”, lucifer, un aducător de 
lumină. El vesteşte asemeni Luceafărului lumina ce va să vină, doar că o face mult mai nemijlocit. 


NOTĂ: 

Pătrunderea virusului în celulă este deseori asemuită cu răsăritul Luceafărului de 
dimineaţă, iar porul ce-i permite acest lucru se numeşte Poarta Infernului/lanua Inferni, în timp ce 
porul de ieşire se numeşte Poarta Cerului/lanua Coeli. Solstițiul de vară este socotit ca dată a 
producerii acestui eveniment şi sărbătorit sub forma “cultului arborilor”, a Arborelui Vieţii ce 
simbolizează ARN-ul viral. Este asociat cu creşterea fertilității, iar în unele zone se imită prima 
fază a virusării prin aruncarea în apă (citoplasmă) a unui manechin din crengi înfrunzite (vezi 
James Frazer, "Creanga de aur”, vol. 1, pg. 231). 

În perioada multiplicării proteinelor structurale virale statuile sau alte reprezentări ale 
zeilor sunt obscene. Aşa se întâmplă cu zeul Dyonisos, cu Priapus, cu zeul Pan reprezentat în 
”Tripus Sendivogianus ” într-un car triumfal tras de un cocoş și o găină, iar în urma sa se află o 
pereche nudă de îndrăgostiți ce se îmbrățișează. 


(pg. 199) Atunci când omul se apucă de Opus (aducerea la putere a genomului monocatenar 
străin în detrimentul genomului dublucatenar normal) el repetă, cum spun alchimiștii, opera de 
creaţie a lui Dumnezeu (a virusului care a modificat băştinașul Terrei in lo tempore). 
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(pg. 205) Atât Christos cât şi Diavolul sunt fondați pe modele arhetipale și prin urmare n-au 
fost niciodată inventați, ci aflați. Ei erau prezenţi înaintea oricărei înțelegeri, iar intelectul n-a făcut 
decât să-i recepționeze şi să-i încadreze cât se poate de bine în concepţia ei despre lume. (Virusul 
alias Diavolul, intrat în celulă a pus la punct strategia de clonare în care descoperirea arhetipului 
de către intelect joacă rolul principal. La fiecare clonare a unui genom monocatenar viral nou 
apare un arhetip al lui Christos care, cu ajutorul credincioșilor, își construiește capsida/biserica și 


învelișul viral, realizând o clonă sau Impărăţia lui Dumnezeu). 


(pg. 206) În "De civitate Dei” Augustin spune: ”Căci voi toţi sunteţi fii ai luminii şi fii ai zilei; 
nu suntem ai nopţii, nici ai întunericului. Căci cunoaşterea creaturii (ştiinţa) este în comparație cu 
ştiinţa Creatorului (ştiinţa tradițională) doar un clar-obscur: iar astfel vin zorile şi se face dimineață 
(virusul pătrunde în celulă), când creatura este îndemnată pentru laudă şi iubire aduse Creatorului 
(încep să funcționeze instrucțiunile de clonare); şi nu se transformă în noapte (nu urmează 
instrucțiunile ADN-ului), dacă Creatorul nu este părăsit de dragul iubirii arătate creaturii (omul 


dirijat de ADN prin dorinţe). 


NOTĂ: 
Din multele imagini ale arborelui vieții desenate de pacienți aflați în tratament, redăm una 


semnificativă pentru ipoteza noastră: 


IMAGINEA 17 este comentată de Jung astfel: 
Ideea de bază provine de la o altă imagine în care un arbore lipsit de frunze şi pe ale cărui 


crengi stau păsări, păzeşte o piatră prețioasă în rădăcinile lui. Piatra, asemenea rodului, în acelaşi 
timp sămânță, nu putrezeşte ca bobul de grâu cu care alchimiştii deseori o compară. Ea reprezintă, 


asemeni omului, o ființă eternă şi în același timp muritoare. 


N 
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Legat de ipoteza noastră, safirul din centru reprezintă virusul care, intrat în metabolismul 
celulei simbolizat de Ouroboros şi urmând instrucțiunile de clonare, produce un genom 
monocatenar viral simbolizat de arbore şi proteine structurale virale simbolizate de frunzele în 
formă de inimă simbolizând iubirea necesară asamblării clonei virale simbolizate de soarele ascuns 
de crengi. 


(pg. 260) In tratatul lui lodocus Greverus se spune fără echivoc că: obiectivul Opus-ului nu 
este în această lume (lumea pământească este considerată Maya, lumea subpământeană care este 
celula şi lumea cerească care este virusul sunt lumi reale). 


(pg. 262) După Zosimos, "este nevoie de un pământ (virus) ce constă din două corpuri (2 
ARN) şi de o apă (citoplasma) ce constă din două naturi (două catene Ale ADN-ului, una masculină 
şi una feminină) pentru a le uda. Atunci când apa (celula) s-a amestecat cu pământul (virusul), 
soarele (genomul monocatenar viral) trebuie să-şi exercite influența asupra acestui lut şi să-l 
transforme în piatră (clonă virus). 


(pg. 295) Înțeleptul a spus: "ceea ce îi trebuie mai întâi cercetătorului este cunoașterea 


«pietrei» (virusului), obiect al stăruinţelor celor vechi”. 
x 


”Cartea roşie” 


În perioada 1909-1911, C.G. Jung şi-a orientat interesele de cercetare către studierea 
mitologiei, folclorului şi religiei şi şi-a alcătuit o bibliotecă privată vastă, alcătuită din lucrări 
academice. A descoperit că opera mitologică era incitantă şi intoxicantă. 

În anul 1913, a început un experiment cu sine însuşi, care a devenit cunoscut drept 
„confruntarea cu inconştientul””, ce a durat până în 1930. 

C.G. Jung susține că anii în care s-a ocupat de imaginile interioare (genomul monocatenar 
străin) au constituit perioada cea mai importantă a vieţii lui, în decursul căreia s-au decis toate 
lucrurile esenţiale. 

În "Cărţile Negre”, care au stat la baza celei ce se va numi "Cartea roşie”, nota că a ajuns la 
concluzia că inconştientul său formează o personalitate diferită de el, dar care insistă să iasă la 
iveală prin exprimare. Stilul "Cărţii roșii” este influenţat de "Aşa grăit-a Zarathustra” a lui 
Nietzsche şi "Divina Comedie” a lui Dante, cuprinzând trei părți: 

Liber Primus: „Calea a ceea-ce-va-să-vină” 

Liber Secundus: „Imaginile peregrinului” 

Liber Tertius: „Încercări” 

Într-o prelegere ţinută la "Asociaţia pentru Psihologie Analitică”, C. G. Jung face deosebirea 
între conştiinţă şi inconştientul personal (umbra = ADN), dezvoltate şi dobândite pe parcursul vieţii 
individului, şi psihicul colectiv care era moştenit (provine de la genomul monocatenar străin inserat 
în genomul bicatenar al băştinașilot Terrei). Când indivizii încercau să-şi anexeze conținuturile 
psihicului colectiv şi le priveau ca atribute personale, treceau prin stări extreme de superioritate și 
asemănări cu Dumnezeu, dar că apărea şi o împotrivire la acest proces, împotrivire exercitată de 
ceea ce Jung a numit ” Persona” (de ADN). Când procesul reușea se deschidea întreaga abundență a 
gândirii şi simţirii mitologice, diferența dintre această stare şi nebunie constând în faptul că era 
intenționată. Soluția de scăpare era acceptarea condiţiei de a fi „asemenea lui Dumnezeu” şi de 
începere a procesului de ”individuaţie”, care era doar "pentru cei puțini”. Individul trebuie să se 
separe de inconştient, prezentându-l vizibil, ca ceva separat de el însuşi (putând astfel activa 


55 Aniela Jaffe spune că Jung a trecut prin tot ceea ce trece o persoană nebună. 
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genomul străin care conține înțelepciunea şi experienţa a nenumărate ere). 

Şi astfel a ajuns Jung la concluzia, corectă de fapt, că fiecare dintre noi stă între două lumi: 
lumea percepţiei exterioare (având la bază procesele din celulă) şi lumea percepţiei inconştientului 
(având la bază procesul de clonare a genomului monocatenar străin). 

El a mai observat că inconştientul colectiv (genomul străin) putea deveni activ printr-o criză 
din viaţa individuală şi colapsul speranţelor şi aşteptărilor, sau se activa în momente de mare revoltă 
socială, politică sau religioasă (noi credem că genomul străin provoca revoltele). 

Pe 5 ianuarie 1922, a avut o conversaţie cu sufletul atât despre vocaţia sa, cât şi despre 
"Liber Novus/Cartea roşie”: 

[Eu:] Simt că trebuie să vorbesc cu tine. De ce nu mă laşi să dorm când sunt obosit? Simt că 
tulburarea-mi vine de la tine. Ce te determină să mă ţii treaz? 

[Sufletul:] Nu e vremea să dormi, ci ar trebui să fii treaz şi să pregăteşti aspecte importante 
ale muncii nocturne. Marea operă începe. 

[Eu:] Ce mare operă? 

[Sufletul:] Opera care ar trebui să fie înfăptuită acum (procesul de clonare a elementelor 
virale). Este o operă măreaţă şi dificilă. Nu este vremea să dormi, atunci când ziua nu găseşti timp 
să zăboveşti asupra operei. 

[Eu:] Deci vrei să guvernezi? Şi ce îţi dă dreptul să fii atât de îngâmjată? 

[Sufletul:] Acest drept îmi revine pentru că te servesc pe tine şi chemarea ta. Aş putea la fel 
de bine să spun că tu eşti pe primul loc dar, dincolo de toate, chemarea ta este pe primul loc. 

[Eu:] Dar care este chemarea mea? 

[Sufletul:] Noua religie şi proclamarea ei. 

Aşa a descoperit Jung că partea a doua din Faust de Goethe şi Zaratustra lui Nietzsche 
proveneau din inconştientul colectiv (genomul străin). Era sigur că tot inconştientul colectiv 
(genomul străin) era cel care îi inspirase pe Buddha, Mani, Christos, Mahomed — toţi cei despre 
care se putea spune că ar fi fost în comuniune cu Dumnezeu. 

"Cartea Roşie” povesteşte lupta dintre lumea realității (celula) şi lumea spiritului (virusul). 
Sinele** este un principiu şi un arhetip al orientării şi al sensului (clonarea genomului străin). El este 
scopul individuaţiei şi procesul individuaţici nu este liniar, ci constă într-o circumambulare a lui. 
Mandalele îţi arătă Sinele „în funcţia lui de salvare”, de producere a unei schimbări de personalitate, 
devenind astfel o fiinţă cu voinţă şi înţelepciune superioare. 

Jung considera că alchimia se baza pe două teme principale: prima, că în meditaţiile de pe 
textele şi materialele din laboratoarele lor, alchimiştii practicau, de fapt, o formă de imaginaţie 
activă. A doua, că simbolismul din textele alchimice corespundea celui al procesului de individuaţie 
în care fuseseră angajaţi Jung şi pacienţii săi. 

Procesul de individuaţie (activarea genomului monocatenar străin) este valabil şi pentru 
practicile ezoterice precum exerciţiile spirituale ale lui Ignaţiu de Loyola, sutrele din Yoga lui 
Patanjali, practicile meditaţiei budiste. 

Pentru explicarea acestui proces nu există un limbaj noţional. „Limba mea e nedesăvârșită. 
Vorbesc în pilde nu din dorinţa de a străluci prin cuvinte, ci din neputinţa de a găsi acele cuvinte. 
Pentru că nu altfel pot rosti cuvintele adâncului” (legate de prima clonare istorică şi instrucțiunile 
de repetare a ei), spune Jung. ”Fii rezervat cu ele, alege-le bine, ia cuvinte sigure, cuvinte fără 
cârlige, nu le toarce unul după altul ca să nu apară urzeli, căci tu eşti primul care se prinde în ele. 
Căci cuvintele au înţelesuri. Prin cuvinte scoţi lumea demonică la lumină. Cuvântul este nimicnicie 
(limbajul ADN) şi forță absolută (limbajul ARN viral). În cuvânt se contopesc golul şi plinul”. 


LIBER PRIMUS 


56 Despre Sine, Jung scria: „Ar putea fi desemnat tot atât de bine ca «Dumnezeul din noi». Sinele e şi țelul 
vieţii. 
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CALEA A CEEA-CE-VA-SĂ-VINĂ 


(pg. 65°) Despre genomul monocatenar străin se spune: 

„Căci Prunc s-a născut nouă, un Fiu s-a dat nouă, a Cărui stăpânire e pe umărul Lui şi se 
cheamă numele Lui: înger de mare sfat. Sfetnic minunat. Dumnezeu tare, biruitor. Domn al păcii. 
Părinte al veacului ce va să fie”. (Isaia 9. 5). 

sau: 

Ioan a zis: „Și Cuvântul S-a făcut trup şi S-a sălăşluit între noi şi am văzut slava Lui, slavă 
ca a Unuia-Născut din Tatăl, plin de har şi de adevăr”. (loan 1, 14). 


(pg. 66) Când genomul monocatenar străin va fi activat: „Atunci se vor deschide ochii celor 
orbi şi urechile celor surzi vor auzi. Atunci va sări şchiopul (aluzie la monocatena ARN viral) ca 
cerbul şi limpede va fi limba gângavilor; că izvoare de apă vor curge în pustiu şi pâraie în pământ 
însetat. Pământul cel fără de apă se va preface în bălți şi ţinutul cel însetat va fi izvor de apă. Acolo 
va fi veselia păsărilor, iarbă, trestie şi bălți. Acolo va fi cale curată şi cale sfântă se va chema şi nu 
va fi acolo nimeni întinat. Chiar şi cei fară minte vor merge pe dânsa şi nu se vor rătăci”. (Isaia 35, 
5-8). 

Am învăţat că în afară de duhul acestei vremi (ADN), mai lucrează şi altul (ARN viral), 
anume acela care stăpâneşte adâncul (celula) a tot ceea ce există acum. 


(pg. 67) Duhul adâncului însă a biruit această semeţie (a ADN-ului) şi eu am fost silit să 
înghit micimea (virusul) ca pe un leac al nemuririi. Mi-a ars măruntaiele, căci era lipsită de glorie, 
de eroism, era chiar ridicolă şi respingătoare. Dar duhul adâncului m-a ţinut în cleştele lui şi a 
trebuit să beau cea mai amară dintre toate băuturile. El a vorbit: „Tu eşti o imagine a lumii 
nesfârşite, toate tainele ultime ale devenirii şi pieirii sălăşluiesc în tine”. 


(pg. 68) Duhul acestei vremi (ADN-ul) însă s-a apropiat de mine şi mi-a pus în faţă cărți 
groase care cuprindeau toată ştiinţa mea; filele lor erau din bronz şi un condei de oţel gravase în ele 
cuvinte necruțătoare, şi duhul acestei vremi, arătând acele cuvinte necruțătoare, mi-a vorbit, zicând: 
„E nebunie ceea ce spui”. 

Duhul adâncului (genomul străin) însă a spus: „Nimeni nu poate sau nu trebuie să împiedice 
Jertfa. Jertfa nu e nimicire, jertfa e piatra de temelie a ceea ce-va-să-vină. N-aţi avut mănăstiri? N-au 
plecat nenumărate mii în deşert? Trebuie să purtaţi mănăstiri în voi înşivă. Deşertul e în voi. 
Deşertul vă cheamă şi vă trage înapoi, chiar de-aţi fi prinşi cu fiare de lumea acestei vremi, 
chemarea deşertului (a virusului) tot va sfărâma aceste lanţuri. Cu adevărat, eu vă pregătesc pentru 
singurătate” 


(pg. 69) Activarea genomului străin este specifică fiecărui om: "Ceea ce vă dau eu nu este 
teorie şi nici învățătură. De unde să iau învăţătură ca să vă dau? Vă dau de ştire despre calea 
acestui om, despre calea lui, dar nu şi a voastră. Calea mea nu este calea voastră, deci / nu pot să 
vă învăţ. Calea e în noi, dar nu în zei, nici în teorii, nici în legi. În noi este calea, adevărul şi viaţa”. 
ga Căutaţi calea? Vă previn asupra căii mele. Ea poate fi calea voastră greşită. Să meargă fiecare 
pe calea lui. 


REGĂSIREA SUFLETULUI 


(pg. 71) Sufletul (gena POL a ARN-ului viral) călăuzește omul în acţiunea sa de activare a 
genomului străin: "Cu tine, suflete, călătoria mea va merge mai departe. Cu tine vreau să 
călătoresc şi să urc spre singurătatea mea”. 


57 Numerotarea paginilor este din "Cartea Roşie” scanată. 
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sti "Gândeam şi vorbeam mult despre suflet, ştiam multe cuvinte savante despre el, l-am judecat şi 
am făcut din el un obiect ştiinţific. Nu mă gândeam că sufletul meu nu poate fi obiectul judecății şi 
al ştiinţei mele; mai degrabă judecata şi ştiinţa mea sunt obiectul sufletului meu. De aceea duhul 
adâncului m-a silit să vorbesc cu sufletul meu, să-l chem ca pe o fiinţă vie, ființând în sine însăşi”. 
iaca "De-aici aflăm ce crede duhul adâncului (genomul străin) despre suflet: el îl vede ca pe o fiinţă 
vie, existând în sine însăşi, şi astfel contrazice duhul acestei vremi (ADN-ul), pentru care sufletul 
este un lucru dependent de om, care poate fi evaluat şi clasificat şi a cărui amploare o putem 
pricepe. A trebuit să-mi dau seama că ceea ce numisem mai înainte sufletul meu nici nu fusese 
sufletul meu, ci o construcție teoretică fără viaţă”. 

dei "Cel a cărui dorinţă se îndepărtează de lucrurile exterioare, acela ajunge deci la locul 
sufletului”. 

pista "Prieteni, e înţelept să hrănim sufletul (gena POL a genomului străin pentru a-l reface), 
altminteri creşteţi balauri şi diavoli în inimile voastre”. 


DESPRE SLUJIREA SUFLETULUI 


(pg. 77) Genomul străin este înspăimântător: "Eu am vorbit unui suflet drag, şi când m-am 
apropiat mai mult de el, m-a cuprins groaza şi am ridicat un zid de îndoieli, nebănuind că astfel 
voiam să mă apăr de sufletul meu înspăimântător. Vă îngrozeşte adâncul; trebuie să vă 
îngrozească, fiindcă peste el trece calea a ceea-ce-va-să-vină. Trebuie să rezişti ispitei spaimei şi 
îndoielii şi totodată să simţi pănă-n măduvă că spaima ta e întemeiată şi îndoiala ta înţeleaptă”. 
ss "Trebuia să recunosc că aveam a mă supune faţă de ceea ce îmi producea frică, ba mai mult, 
Chiar să iubesc ceea ce îmi inspira groază”. 

iti "Dacă te crezi stăpânul sufletului tău, atunci devino slujitorul lui, dacă ai fost slujitorul lui, 
atunci ia-l în stăpânire, căci în acest caz el are nevoie să fie stăpânit. Aceştia să fie primii tăi paşi”. 


DEȘERTUL 


(pg. 80) Când Sinele se transformă într-un deşert, apare forţa creatoare a dorinţei şi acolo 
răsare sămânţa specială (genomul străin). 

"Duhul acestei vremi se crede, precum duhurile tuturor vremurilor dintotdeauna, că este 
peste măsură de isteţ, înțelepciunea însă este naivă, nu doar simplă”. 
E "Ne putem izbăvi de isteţimea duhului acestei vremi (ADN) nu sporindu-ne istețimea, ci luând 
asupra noastră ceea ce displace cel mai mult isteţimii noastre, anume naivitatea. ... Naivitatea nu 
cunoaşte intenţie. Isteţimea cucereşte lumea, dar naivitatea sufletul. .... Aşa am biruit râsul 
batjocoritor. lar după ce l-am biruit, m-am apropiat de suflet şi el a putut să-mi vorbească, şi 
curând aveam să văd că deşertul inverzeşte”. 


CĂLĂTORIE INFERNALĂ ÎN VIITOR 


(pg. 83) Jung a povestit un vis (reprezentat în desenul de mai jos) în seminarul din 1925, 
accentuând diverse amănunte. 
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A comentat după cum urmează: „Credeam că lumina din peşteră emanată de cristal era 
asemenea pietrei filosofale. .... Ştiam, fireşte, că gândacul era un străvechi simbol al soarelui, iar 
soarele în asfinţit, discul roşu, luminos era de natură arhetipală. M-am gândit că șerpii ar fi putut 
să fie puşi în legătură cu materialul egiptean. N-am putut să-mi dau seama atunci că totul avea o 
natură atât de arhetipală, n-a fost nevoie să caut conexiunile. Eram capabil să stabilesc o legătură 
între imagine şi marea de sânge despre care fantazasem anterior. Deşi n-am putut pricepe atunci 
semnificaţia eroului ucis, curând după aceea am avut un vis în care eu însumi îl ucideam pe 
Siegfried. ...... El trebuia jertfit pentru ca o nouă adaptare să poată fi făcută; pe scurt, aceasta are 
legătură cu sacrificarea funcţiei superioare, cu scopul de a se ajunge la libidoul necesar activării 
funcțiilor inferioare” 


(pg. 84) "Când deşertul începe să fie roditor, produce plante stranii. Te vei considera nebun 
şi, într-un anumit sens, vei şi fi”. 

Tema nebuniei divine ( care apare la începutul activării genomului străin) are o lungă istorie. 
În această privinţă, locus classicus este discuţia lui Socrate despre ea din Phaidros: „Adevărul e că 
dintre bunuri, cele mai de preţ se nasc din nebunia Socrate distinge patru tipuri de nebunie divină: 
[1] divinația inspirată, ca în cazul profetesei de la Delphi; 
[2] cazurile în care unii indivizi, atunci când păcate vechi au stârnit tulburări, au izbucnit în profeție 
şi au incitat la rugăciune şi adoraţie; 
[3] posedarea de către Muze - „tehnicianul” neatins niciodată de nebunia muzelor nu va fi nicicând 
un bun poet; 
[4] îndrăgostitul. 

Pentru Erasmus, creştinismul este cel mai înalt tip de nebunie inspirată. Nebunia divină 
„produsă prin fervoare divină este atât de asemănătoare cu cea obișnuită, încât majoritatea 
oamenilor nu face nicio distincţie între ele”. 


(pg. 87) Viaţa nu vine din lucruri, ci din noi (de aceea hinduşii vorbesc despre Maya). Tot ce 
se întâmplă în afară a fost deja (întâi se produce în celulă/lumea cerească și apoi în lumea 
pământească). 

Coborârea conştiinţei la nivel celular produce trăiri infernale cauzate de etapele de clonare: 
"De aceea tot ce se petrece în aceste zile trebuie să fie aşa pentru ca reînnoirea să poată veni”. ..... 
"Stăpânitorul nostru însă e duhul acestei vremi (ADN) care ne stăpâneşte şi ne conduce pe toţi, este 
duhul general în care gândim şi acționăm azi. El dispune de o putere uriaşă, căci a adus acestei 
lumi bunuri nemăsurate şi i-a înlănţuit pe oameni cu plăceri incredibile. El este împodobit cu cele 
mai frumoase virtuţi eroice şi năzuieşte să împingă omenirea, în neîntrerupt urcuş, spre strălucirea 
înălțimilor solare”. 


SCINDAREA DUHULUI 


(pg. 89) ...... "A merge în iad (în celulă) înseamnă a deveni tu însuţi iad”. Totul e groaznic de 
încâlcit şi de amestecat. Pe această potecă din deşert nu este doar nisip care arde, ci sunt şi 
încolăciri nevăzute care populează deşertul. lată ce n-am ştiut. Calea e aparent liberă, deşertul e 
aparent gol. S-ar zice că e însufleţit de ființe magice care mă atacă ucigaș şi-mi prefac demonic 
Chipul. Am luat pesemne o formă îngrozitoare în care nu mă mai recunosc. Mi se pare că sunt o 
formă monstruoasă de animal, cu care mi-am schimbat umanitatea. Această cale e înconjurată de o 
vrajă infernală, laţuri nevăzute sunt aruncate peste mine şi mă leagă”. 

at Sufletul însă îmi vorbi şi zise: „Poteca mea e lumină”. Am răspuns însă revoltat: „Numeşti 
lumină ceea ce noi, oamenii, numim întunericul cel mai teribil? Lumină? Numeşti ziua noapte?” La 
care sufletul meu rosti vorbe ce mi-au stârnit mânia: „Lumina mea (procesul de clonare) nu e din 
lumea asta” (ci din lumea virusului). 
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(pg. 90) Când un zeu (genomul străin) încetează să fie calea vieţii (s-a asamblat), trebuie să 
cadă în ascuns (să părăsească celula şi să înceapă o nouă clonare). După moartea pe cruce, Christos 
s-a dus în lumea de jos şi s-a prefăcut în iad. Aşa a luat chipul Antichristului, al balaurului. 
Imaginea Antichristului pe care ne-au transmis-o anticii vesteşte un nou zeu, a cărui venire a fost 
prevăzută de ei. 


ZĂMISLIREA ZEULUI 


(pg. 97) Cel mai adânc iad însă este când vă daţi seama că iadul nu e iad, ci un cer vesel, nu 
un cer în sine, ci într-un sens un cer (virus) şi în alt sens un iad (celula). 


(pg. 98) Cel care practică o cale spirituală trebuie să ucidă vechiul genom străin şi să crească 
unul nou, folosind elementele reînnoite ale vechiului genom. Eul nostru, Eroul, imită genomul 
străin vechi şi de aceea trebuie omorât pentru ca un alt Erou, Sinele, să-i ia locul: 

"Când eroul a fost ucis, atunci am observat naşterea zeului. Zeul mi s-a coborât în inimă 
împotriva voinţei mele ”....... "S-a născut ca un prunc din propriul meu suflet care, împotrivindu-se 
ca o fecioară, primise rodul în el. Corespunde astfel imaginii pe care cei vechi ne-au transmis-o în 
această privinţă. Când însă mama, sufletul meu, a rămas grea cu zeul, eu n-am ştiut nimic. Mi se 
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părea chiar că sufletul meu e zeul însuşi, deşi acesta doar locuia în trupul sufletului”. 


(pg. 99) Sinele tău e zeul-mamă, fiul însă este noul zeu, domnul tău. Dacă îți îmbrăţişezi 
Sinele, atunci ţi se pare că lumea s-a răcit şi s-a golit. In acest gol intră zeul care-va-să-vină. 


(pg. 103) Deoarece am căzut în izvorul haosului (în celulă), în începutul originar, voi fi eu 
însumi retopit, unindu-mă cu începutul originar, care este ceea ce a fost şi ceea ce va deveni. Mai 
întâi ajung la începutul originar din mine (genomul străin). 


INSTRUIRE 


(pg. 109) Jung explică cum se produce transformarea omului prin aducerea la conducere a 
genomului străin: 

"Eu aveam nevoie de transformarea totală. Prin aceasta, mintea mea, ca şi aceea a lui 
Buddha, s-a interiorizat complet. Apoi s-a produs transformarea. După care am trecut peste 
plăcere, întrucât eram un gânditor. În calitate de gânditor. mi-am respins simţirea, dar astfel mi-am 
respins o parte din viaţă. Apoi simţirea mea a devenit o plantă otrăvitoare şi, când m-am trezit, ca 
devenise senzualitate în loc de plăcere, adică cea mai de jos şi mai comună formă de plăcere. 
Aceasta e reprezentată de Kali. Salomea este imaginea plăcerii mele care suferă deoarece a fost 
alungată prea mult timp. S-a văzut apoi că Salomea, adică plăcerea mea, era sufletul meu. Când 
am recunoscut acest fapt, gândirea-mi s-a schimbat şi s-a înălțat la idee, după care a apărut 
imaginea lui Ilie. Asta m-a pregătit pentru misterul dramatic şi mi-a arătat anticipat calea 
transformării pe care trebuia s-o sufăr în Mister”. 


DEZLEGARE 


(pg. 111) Evanghelia egipteană este una dintre Evangheliile apocrife care cuprinde un dialog 
între Christos şi Salomea. Christos afirmă că a venit ca să desfacă lucrarea femeii, şi anume 
voluptatea, naşterea şi decăderea. La întrebarea Salomeci, cât anume va dăinui moartea, Christos 
răspunde că ea va dăinui atât timp cât femeile vor purta copii în pântece. Aici Jung trimite la 
următorul pasaj: "Ea spuse, «atunci am făcut bine că nu am născut», închipuindu-şi că nu e îngăduit 
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să porți copii în pântece. Răspunse Domnul: «Mănâncă orice iarbă, dar pe cea amară n-o mânca” 
Dialogul continuă: „Atunci când Salomea a întrebat când se va face cunoscut acest lucru. Domnul a 
spus «când veţi călca în picioare învelișul ruşinii (corpul produs de ADN) şi când cei doi (ARN ai 
genomului străin) vor fi unu, iar partea bărbătească şi partea femeiască nu vor fi nici bărbătească, 
nici femeiascăy”. 


(pg. 113) În seminarul din 1925, Jung a relatat că, după declaraţia Salomeei, el era Christos. .... 
Partea importantă care conduce la zeificare era încolăcirea şarpelui pe mine. Spectacolul Salomeei 
însemna zeificare. Chipul de animal pe care l-am simţit ca al meu s-a transformat în faimosul 
[Deus] leontocephalus din misterele mithraice, figură care e reprezentată printr-un şarpe încolăcit în 
jurul omului, capul şarpelui stând pe capul omului, iar faţa omului fiind aceea a unui leu [...]. În 
acest mister de zeificare te transformi într-un vas şi reprezinţi un vas al creaţiei în care contrariile se 
împacă”. 

În Măgarul de aur, Lucian e supus unei iniţieri în misterele zeiţei Isis. Despre evenimentul 
propriu-zis Lucian relatează: „Am atins hotarele morții, am călcat pragul Proserpinei şi de-acolo 
m-am întors, trecând prin toate elementele. În mijlocul nopții am văzut soarele strălucind cu o 
lumină orbitoare, m-am apropiat de zeii Infernului şi de zeii cerului, i-am văzut la faţă şi i-am 
adorat de aproape”. După asta pe un amvon din templu era prezentat, în faţa unei mulţimi. Purta 
veşminte pe care erau reprezentări de şerpi şi lei înaripaţi, ţinea în mână o torță şi pe cap purta o 
„frumoasă coroană de palmier, ale cărei frunze se înălțau ca nişte raze în jurul capului meu”. 


(pe. 114) Evenimentele exterioare sunt dirijate de evenimentele din celulă: 

„De aceea toţi spun că se bat pentru bine şi pentru pace, or, pentru bine nu se pot combate 
unii pe alții. Deoarece oamenii nu ştiu că vrajba e înlăuntrul lor, germanii cred că englezii şi ruşii 
n-au dreptate; englezii şi ruşii însă spun că germanii n-au dreptate. Nimeni însă nu poate judeca 
viziunile după dreptate şi nedreptate. Dacă o jumătate din omenire este nedreaptă, atunci fiecare 
om este pe jumătate nedrept. De aceea în sufletul său este vrajbă. Omul însă este orbit şi cunoaşte 
întotdeauna doar o singură jumătate a sa. Germanul are în sine pe englezul şi pe rusul pe care îi 
combate în afara sa. La fel, englezul şi rusul îl au în ei pe germanul pe care îl combat. Oamenii văd 
întotdeauna gâlceava exterioară, nu însă pe cea interioară care e totuşi singura sursă a Marelui 
Război”. ....... "Ca om eşti parte a omenirii şi de aceea participi la totalitatea omenirii, ca şi cum ai 
fi întreaga omenire. Dacă îți birui şi ucizi semenul care vine spre tine, atunci îl ucizi pe acel om şi 
în tine, şi astfel ţi-ai răpus un crâmpei de viață”. 


(pg. 116) Duhul acestei vremi (ADN-ul) ne-a condamnat la grabă. Dacă slujeşti duhul acestei 
vremi, nu mai ai viitor şi nici trecut. Avem nevoie de veşnicia vieţii. În adânc ascundem viitorul şi 
trecutul. Viitorul e bătrân şi trecutul tânăr. Tu slujeşti duhului acestei vremi şi crezi că poţi să te 
sustragi duhului adâncului (genomului străin). Adâncul însă nu mai zăboveşte mult şi te va sili să 
intri în misterul lui Christos. Ţine de acest mister“ (a instrucţiunilor de clonare) faptul că omul nu 
este mântuit de erou, ci devine el însuşi un Christos”. Este ceea ce ne învaţă simbolic viaţa 
exemplară a sfinților. 


LIBER SECUNDUS 
A DOUA ZI 


(pg. 168) Despre viaţa pe Terra înainte de inserarea genomului străin aflăm că: 
"Atâta timp cât merg la păşunea lor, cât stau la soare ori îşi alăptează puii ori se 


58 Misterul mi-a arătat lucrurile pe care le aveam de făcut şi care trebuiau săvârşite. 
59 A fi tu însuţi Christos, iată adevărata moştenire a lui Christos. 
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împerechează, ei sunt făpturi frumoase şi inofensive ale negrei mame Terra. Dar dacă apare zeul, 
atunci încep Să turbeze, întrucât apropierea de zeu produce turbare. Tremură de frică şi furie şi cad 
deodată pradă luptei fratricide, căci unul presimte în celălalt apropierea zeului. Ascunde-l deci pe 
zeul pe care l-ai luat cu tine”. 
De aceea nu vorbi şi nu-l arăta pe zeu, ci stai într-un loc singuratic şi cântă incantaţii după 

străvechiul mod: 

Aşază oul în faţa ta, pe zeu la începutul său. Și priveşte-l. 

Și cu căldura vrăjită a privirii tale cloceşte-l. 


INCANTAŢIILE 


(pg. 181) Despre genomul străin clonat în trupul omului Jung spune: 

"Zeul meu, te iubesc, aşa cum îşi iubeşte o mamă pruncul nenăscut pe care îl poartă sub 
sân. Să creşti în oul răsăritului să te hrăneşti din trupul meu, să bei din sevele trupului meu ca să 
devii un zeu strălucitor. Avem nevoie de lumina ta, o, copile. Deoarece umblăm prin întuneric, 
luminează-ne cărările”. 


DESCHIDEREA OULUI 


(pg. 183) ” În seara celei de a treia zile îngenunchez din nou pe covor şi deschid cu grijă oul. 
Se ridică din el ca un fum şi, brusc, mă pomenesc în față cu Izdubar, uriaş, transformat şi 
desăvârşit. Mădularele îi sunt tefere şi nu găsesc la ele nici urmă de vătămare. E ca şi când s-ar fi 
trezit dintr-un somn adânc”. 

Roscher notează: „Ca zeu, Izdubar este alăturat zeului Soare”. Incubaţia şi renaşterea lui 
Izdubar urmează modelul clasic al miturilor solare. În Das Zeitalter des Sonnengottes, Leo 
Frobenius arată răspândirea motivului femeii care rămâne însărcinată prin procesul imaculatei 
concepţii şi care dă viaţă zeului Soare ce se dezvoltă într-o perioadă de timp remarcabil de scurtă. În 
unele variante, el trece prin incubarea într-un ou. 


(pg. 186) Dacă ai creat un zeu, pe care nu-l vezi cu ochii trupeşti, atunci el se află în lumea 
spirituală care nu e mai neînsemnată decât realitatea exterioară. El este acolo şi acţionează, pentru 
tine şi pentru alții, în sensul a ceea ce putem aştepta din partea unui zeu. Astfel, sufletul tău e 
propriul tău Sine în lumea spirituală. Ca sălaş al duhurilor, lumea spirituală este şi o lume 
exterioară. 


NEBUNIA DIVINĂ 


(pg. 215) „Știm că cei vechi ne vorbeau în imagini. Cugetul meu m-a sfătuit să-l iau pe 
Christos drept pildă, nu ca să-l imit, ci pentru că el este calea. Dacă merg pe o cale, n-o imit. Dacă 
îl urmez însă pe Christos, el este ţinta, iar nu calea mea. Dacă însă el este calea mea, merg spre 
ținta lui, aşa cum mi s-a arătat mai înainte în Mister”. 

"Calea sa proprie l-a dus la cruce, căci calea proprie a omenirii duce la cruce. Şi calea 
mea mă duce la cruce, dar nu la crucea lui Christos, ci la crucea mea”. 


NOX SECUNDA 


(pg. 222) În 1930, Jung a reprodus imaginea de mai jos ca o mandală pictată de un pacient 
bărbat în timpul tratamentului. 


183 


El o descrie astfel: "În centru se află o stea. Pe cerul albastru sunt doi nori de aur. În cele 
patru puncte cardinale vedem figuri omeneşti: sus un bărbat bătrân în poziţie de contemplare şi Jos, 
Loki sau Hephaistos, cu păr roşu de flăcări care ţine în mână un templu. La dreapta şi la stânga se 
află câte o siluetă luminoasă de femeie. Astfel sunt sugerate patru aspecte ale personalităţii, 
respectiv patru figuri arhetipale care ţin, ca să spun aşa, de periferia Sinelui. În ambele siluete de 
femei se recunosc, fără doar şi poate, cele două aspecte ale animei. Bătrânul corespunde arhetipului 
Sinelui, respectiv al spiritului, iar figura htonică, întunecată, de jos, este contrariul înţeleptului, 
anume elementul luciferic, magic (ocazional distructiv). În alchimie este Hermes Trimegistus versus 
Mercurius ca «înşelătorul» evaziv. Cercul, care înconjoară nemijlocit cerul, cuprinde structuri vii 
asemănătoare protozoarelor. [Notă de subsol: o reprezentare similară se găseşte în alchimie, anume 
în aşa-numita Ripley-Scrowle şi în variantele ei. Acolo sunt zeii planetelor care îşi amestecă 
însuşirile în baia renașterii”. 


(pg. 223) Suntem un neam orbit. Trăim doar la suprafaţă, doar în ziua de azi şi nu ne gândim la 
ziua de mâine. Ne purtăm rău cu trecutul, neîngrijindu-ne de morţi. Vrem doar să muncim cu 
rezultate vizibile. Vrem în special să fim plătiţi. Ni s-ar părea absurd să facem o lucrare ascunsă care 
să nu slujească vizibil omului. Nu e nicio îndoială că nevoia vieţii ne-a silit să privilegiem roadele 
palpabile. Dar cine suferă mai mult sub influenţa ispititoare şi înşelătoare a morţilor decât aceia care 
s-au pierdut la suprafaţa lumii. 

Există o lucrare necesară, dar ascunsă şi ciudată, o lucrare principală, pe care o săvârşeşti în 
taină de dragul morților. Cine nu poate ajunge la ogorul lui vizibil şi la vie, acela e reţinut de morți 
care îi cer să ispăşească. Şi până nu o face, nu poate ajunge la lucrarea lui exterioară, căci morţii 
nu-l lasă. Să intre în sine însuşi şi sa facă în tăcere după porunca lor şi să împlinească lucrul tainic 
pentru ca morţii să-l slobozească. Nu privi prea mult înainte, ci uită-te înapoi şi înăuntru, pentru ca 
să nu-ţi scape glasurile morților. 

Ține de calea lui Christos faptul că a luat sus, împreună cu el, puţini oameni vii, dar 
nenumărați morți. 


NOX TERTIA 


(pg. 227) Comentând Apocalipsa, Jung ne spune că: Dumnezeu a vrut şi vrea să devină om. .... 
Hierogamia din pleromă semnifică naşterea viitoare a copilului divin care, corespunzător tendinței 
spre întrupare, îl alege pe omul empiric ca loc al naşterii sale. 


La 3 mai 1958, ze îi scria lui Morton Kelsey: „Istoria reală a lumii pare să fie "întruparea 


(pg. 228) După cum Christos a chinuit trupul (construit de ADN-) prin spirit (ARN-ul viral), 
tot astfel zeul acestei vremi (ADN-ul) va chinui spiritul prin trup. Căci spiritul nostru s-a prefăcut 
într-o desfrânată necuviincioasă (genom străin inserat în genomul băştinaşilor), într-un rob al 
vorbelor create de om, el nu mai este cuvântul însuşi al lui Dumnezeu. 
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„Absolut-neînsemnatul din tine (gena POL străină) este piatra pe care au aruncat-o 
constructorii. El devine piatra din unghiu. Absolut-neînsemnatul din tine va răsări ca un vlăstar din 
pământul uscat, din nisipul deserturilor celor mai pustii (din celulă), şi se va înălța şi va sta foarte 
sus (va deveni virus). 


(pg. 231) În teogonia orfică, Aither şi Cronos sunt născuţi din Haos. Kronos face un ou în 
Aither. Oul se sparge în două şi apare Phanes, primul dintre zei. Guthrie scrie că acesta „e imaginat 
ca fiind de o frumuseţe uimitoare, o figură de lumină strălucitoare, cu aripi de aur pe umeri, cu patru 
ochi şi capete de felurite animale Este ambigen şi din el provine rasa zeilor individualizaţi”. 


(pg. 240) Comentariul lui Jung la imaginea de mai jos: "Cine este în piatră are această umbră. 
Acesta este Atmaviktu (virusul), bătrânul, după ce s-a retras din creaţie (a părăsit celula). S-a întors 
în istoria nesfârşită, acolo de unde şi-a luat începutul. După ce şi-a încheiat creaţia, a devenit din 
nou piatră şi sfârşit. În Izdubar, l-a depăşit pe om şi l-a eliberat din acesta pe PIAHMON 
[PHILEMON] şi pe KA. PHILEMON a dat piatra. KA pe ©”. 
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Pe 20 mai 1917, Philemon spune: „Fiind Atmaviktu, am săvârşit greşeala şi am devenit om. 
Numele meu era Izdubar. Aşa i-am venit în întâmpinare. El m-a paralizat. Da, omul m-a paralizat şi 
m-a transformat într-un şarpe-balaur. Am fost mântuit, căci mi-am recunoscut greşeala, şi focul a 
devorat şarpele. Şi astfel a devenit Philemon. Forma mea este aparenţă. 


(pg. 241) În Egiptul antic. „Ka al regelui” era considerat a fi forma sa pământeană, întruparea 
sufletului. În fantasma mea, sufletul-Ka venea de jos, din pământ, ca dintr-un puț adânc. L-am pictat 
în întruchiparea lui terestră, ca pe un bust din bronz, soclul său fiind alcătuit din piatră. Sus de tot în 
pictură apare o aripă a pescăruşului şi între ea şi capul lui Ka pluteşte o nebuloasă stelară rotundă, 
luminoasă. Expresia lui Ka are ceva demonic, s-ar putea spune chiar mefistofelic. Într-o mână ţine o 
formă care seamănă cu o pagodă colorată sau o cutie cu moaşte, iar în cealaltă un stilet, cu care 
prelucrează cutia. Spune despre sine: «Sunt cel care înmormântează zeii în aur şi nestemate». 
Philemon are un picior paralizat, este însă un spirit înaripat, în timp ce Ka reprezintă un fel de 
demon al pământului sau metalului. Philemon este aspectul spiritual, -sensul-, Ka, în schimb, un 
spirit al naturii, ca antroparion-ul din alchimia grecească, dar care, ce-i drept, pe atunci încă nu-mi 
era cunoscut. Ka este însă acela care face totul real, care învăluie, ascunde spiritul pescăruşului, 
sensul, sau îl înlocuieşte prin frumuseţe, prin «reflexul etern». 


DARUL MAGIEI 


(pg. 252) „Neam nesuferit, smintit bastard de zeu (ARN viral) şi animal (ADN) în amestecul 
din cazanul meu (celula) mai lipseşte o bucată din carnea ta prețioasă (gena POL străină). 

Despre imaginea de mai jos, Jung spune: Focul vine din Muspili şi cuprinde pomul vieţii 
(genomul străin). Un ciclu s-a încheiat, dar este ciclul din oul cosmic. Un zeu străin, zeul nenumibil 


arya: 


al solitarului, îl clocește. Ființe noi se formează din fum şi cenuşă” (clone ale modulelor virale). În 
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mitologia nordică, Muspili (sau Muspelheim) este reşedinţa zeului focului. 


DRUMUL CRUCII 


(pg. 254) „Trei lucruri opresc sufletul (gena POL străină) să se unească cu Dumnezeu (restul 
virusului). Primul este faptul că sufletul e prea dispersat şi lipsit de unitate: căci, fiind înclinat către 
creaturi (inserat în ADN), sufletul nu este unitar. Al doilea, că sufletul e preocupat de lucruri 
temporale. Al treilea, că sufletul e orientat către corp, astfel încât nu se poate uni cu Dumnezeu”. 


MAGICIANUL 


(pg. 257) În Metamorfoze, Ovidiu spune povestea lui Philemon şi a lui Baucis. Jupiter şi 
Mercur călătoresc deghizați în muritori în ţinutul colinar al Frigiei. Caută un loc de popas şi sunt 
respinşi de mii de gospodării. O pereche de bătrâni îi primesc. Aceştia se căsătoriseră în tinereţe şi 
îmbătrâniseră î împreună în casa lor, acceptându-şi sărăcia cu mulţumire. Le pregătesc oaspeţilor o 
masă. În timpul mesei, văd cana reumplându-se de la sine de îndată ce se golea. În cinstea 
oaspeţilor, se oferă să-şi sacrifice singura gâscă. Aceasta se refugiază la zei, care le spun că nu 
trebuie omorâtă. Zeii îşi dezvăluie identitatea şi le spun celor doi bătrâni că vecinii lor vor fi 
pedepsiţi, dar că ei vor scăpa. Le cer apoi să urce pe munte împreună cu ei. Când ajung în vârf, 
bătrânii văd că ţinutul din jurul colibei lor fusese inundat şi numai coliba rămăsese, fiind 
transformată într-un templu cu coloane de marmură şi acoperiş de aur. 

În alchimie Philemon şi Baucis îi reprezentau pe artifex sau vir sapiens şi pe soror mistică a 
lui, în ipoteza noastră reprezintă cei doi acizi ribonucleici, iar coliba transformată în palat este o 
clonă a virusului. 


(pg. 269) Jung a pictat, într-unul din dormitoarele turnului său din Bollingen, următoarea 
imagine murală, dar cu o inscripție în latină cu următorul înţeles: 
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[ Hermes: înţelegeţi, voi, fii ai înţelepciunii, că această Piatră prețioasă strigă, zicând]: - 
Apără-mă şi te voi apăra. Dăruieşte-mi ceea ce mi se cuvine, ca să te-ajut. Căci soarele este al meu 
şi razele mele sunt înlăuntrul meu. Dar şi luna este a mea, iar lumina mea depăşeşte orice lumină, 
iar foloasele mele sunt superioare tuturor foloaselor. Eu zămislesc lumina, dar şi bezna ţine de 
natura mea. Nimic deci nu se poate întâmpla mai bun şi mai vrednic de cinstire în lume decât 
propria-mi unire cu fiul mea»”. Acest text este dintr-o lucrare de alchimie, Rosarium 
Philosophorum, din care Jung citează câteva rânduri în ”Psychologie şi Alchimie”. 


ÎNCERCĂRI 


(pg. 300) Sfatul pentru posesorii genei POL virale este: ” Trebuie să mergi pe drumul tău, 
nepăsător faţă de ceilalţi, fie că sunt buni, fie că sunt răi. Ţi-ai pus mâna pe divinitatea pe care 
aceia nu o au”. ..... "Exersează harnic singurătatea şi nu murmura, pentru ca totul să se maturizeze 
la timp. Trebuie să devii serios, ia-ți de aceea rămas-bun de la ştiinţă. În ea e prea multă 
infantilitate. Drumul tău duce în adânc. Ştiinţa e în prea mare măsură doar suprafaţă, doar limbaj, 
doar instrument. Tu însă trebuie să porneşti la lucru”. 


(pg. 304) Zeul ne apare într-o anumită stare a sufletului. De aceea ajungem la zeu prin Sine. 
Nu Sinele este zeul, cu toate că prin Sine ajungem la el. Zeul, când apare, este în spatele Sinelui, 
dincolo de Sine, şi chiar Sinele însuşi. 


(pg. 319) Pleromă sau ”plinătate” este un termen gnostic. El are un rol central în sistemul 
valentinian. Hans Jonas notează că „pleromă este termenul standard pentru multiplicitatea deplin 
manifestată a însuşirilor divine, al căror număr Standard este de treizeci, formând o ierarhie şi 
constituind împreună domeniul divin”. În 1929, Jung spunea: „Gnosticii... exprimau prin pleromă o 
stare de plinătate în care perechile de contrarii, da şi nu, zi şi noapte, sunt împreună (asta se 
întâmplă în virus), apoi, când ele — devin (după pătrunderea în celulă), este fie zi, fie noapte. În 
stadiul de promisiune, anterior devenirii lor, ele sunt nonexistente, nu există nici alb, nici negru, 
nici bine, nici rău”. 

În "Tipuri Psihologice”, Jung a descris „dao” ca „fiinţa creatoare, zămislind în calitate de 
tată şi născând în calitate de mamă. El este începutul şi sfârşitul tuturor fiinţelor”. 


(pg. 322) În 1932, Jung la comentat astfel pe Abraxas: „Abraxas, este simbolul gnostic, folosit 
ca nume al divinității supreme (genomul străin). El era un zeu al timpului. Abraxas semnifică 
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începutul şi sfârşitul, este viaţă şi moarte, el fiind deci reprezentat printr-o figură monstruoasă. 
Abraxas este un monstru din cauză că este viaţa vegetației din cursul unui an, primăvara şi toamna, 
vara şi iarna, da-ul şi nu-ul naturii. Astfel, Abraxas este într-adevăr identic cu demiurgos, creatorul 
lumii. Şi ca atare este cu siguranţă identic cu Puruşa sau cu Siva”. .... „Abraxas este de obicei 
reprezentat cu un cap de pasăre, corp de bărbat şi coadă de şarpe. Dar există şi un simbol cu cap de 
leu şi trup de balaur, cu capul încununat de douăsprezece raze, aluzie la numărul lunilor”. 


(pg. 327) Mulțimea dumnezeilor corespunde mulțimii oamenilor. Nenumăraţi dumnezei 
aşteaptă evoluția stării omeneşti. Nenumăraţi dumnezei au fost oameni. Omul are parte de natura 
dumnezeilor, el vine de la dumnezei şi merge către Dumnezeu. 


(pg. 332) În 29 februarie, Jung îi scria o scrisoare Ioanei Corrie şi comenta ”Învăţăturile”, 
referindu-se în special la ultima: „Creatorul primordial al lumii, libidoul orb, creator, se transformă 
prin individuaţie în om şi din acest proces, asemănător gestaţiei, se iveşte un copil divin (o clonă 
virală), un zeu renăscut care nu mai este dispersat în milioane de creaturi, fiind atât unul şi 
individual, cât şi concomitent toţi indivizii, la fel în tine ca şi în mine”. 


x x 


Procesul de ”individuație” a lui C. G. Jung, procesul alchimic de creare a Rebisului în 
propria persoană şi ipoteza noastră de activare a genomului extraterestru în persoanele care au 
primit la naştere gena POL a virusului, nu este nici o contradicție. Ele se completează reciproc, 
întregind privirea de ansamblu şi permițând perceperea secretului ascuns cu atâta grijă de milenii. 

În cartea ” Mysterium Coniunctionis”, vol. 14/1, pg. 141, C. G. Jung prezintă o paralelă între 
ritmul în trei pași al cuaternităţii alchimice şi al celei creştine. Schema arată ca mai jos: 


ÎNCEPUT DESFĂŞURARE SCOP 
Alchimie Mercurius Soare (genom) Filius 
(virus) Lună (capsida) (clonă virus) 
Creştinism Pater Christos (genom) Împărăţia lui 
(virus) Diavol/Lilith (capsida) Dumnezeu 
(clonă virus) 


Procesul începe de Sus prin scufundarea în apele întunecate ale Pământului (citoplasma 
celulei) a Dumnezeului-om (virus) şi ridicarea spre fiinţa spirituală Filius macrocosmi identică cu 
Împărăţia lui Dumnezeu şi constă în fragmentarea capsidei, amestecarea cu citoplasma în vederea 
reînnoirii şi multiplicării lor, crearea elementelor structurale (Regina) şi a genomului (Rebis) şi 
autoasamblarea clonei prin coniunctionis. 


În articolul: Ce este tantra? - o introducere de Mihai Lita, Senior Editor la Editura Herald, 
preluat din prefața cărții Cele zece mari puteri cosmice (Dasa Mahăvidyă) de Sri S. 
Shankaranarayanan, se spune: 

Asceza este soluţia general propusă de majoritatea marilor tradiţii religioase şi spirituale ale 
lumii pentru realizarea comuniunii cu Dumnezeu. 

Trebuie să realizezi că: 

„Nu eşti corpul, nu ești simţurile, nu ești trăirile tale, stările tale, modificările minţii tale. Eşti în 
realitate altceva, iar acest altceva este dincolo de tot ceea ce ştii tu despre tine în această clipă” 
(poți fi altceva prin activarea genomului monocatenar). 

În afara creaţiei sale Siva (personificat prin Soare) este inert, într-o stare permanentă de 
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liniște plină de extaz (virus). 


Să urmărim acum, mai atent, punctele de vedere asupra alchimiei ale eruditului în domeniile 
de realizare interioară, alchimie, magie şi ezoterism, Julius Evola, în cadrul lucrării: "Tradiţia 
Hermetică”. 

ARN-ul viral simbolizat prin Arbore sau Şarpe 


Metafizic, Arborele (genomul monocatenar străin) exprimă forța universală care se 
manifestă în lumea fenomenală. Lui 1 se asociază ideile de nemurire şi de cunoaştere supranaturală. 
Sub numele de "Arborele Lumii” este întâlnit în Vede şi în Upanisade, uneori răsturnat, pentru a 
semnifica faptul că forţa sa îşi are originea „în înalt”, în „ceruri” (în virus). Din el picură băutura 
nemuririi (soma sau amrta) și apropierea de el provoacă inspiraţie. 

În Iran apare un arbore dublu, unul conţinând, potrivit Bundahisnei, toate seminţele (ADN), 
celălalt, capabil să furnizeze băutura nemuririi (haoma) şi cunoaşterea spirituală (ARN-ul viral). Ei 
pot fi identificaţi cu cei doi pomi ai Paradisului biblic, unul al al Cunoştinţei, iar celălalt al Vieţii. 
Ultimul echivalează cu acela despre care aflăm în Matei (13,31-32), întruchipând împărăția 
cerurilor născută din sămânța aruncată de om pe „câmpul” său simbolic; el se regăseşte în 
Apocalipsa lui loan (22,2) şi mai ales în Cabala, unde din „Marele şi puternicul Arbore al Vieții” 
„izvorăşte Viaţa din înalt”. 

Mitologia asiro-babiloniană cunoaşte şi ea un „Arbore cosmic”, cu rădăcinile în Eridu, 
„Casa Adîncimii”, numită şi „Casa înțelepciunii” (virus). Arborele se prezintă şi ca o personificare 
a unei „Femei divine”, de tipul general al zeiţelor asiatice ale Naturii: Iştar, Anat, Tammuz, Cibele 
etc., pentru că femeia este asociată noțiunii de fertilitate, de procreare. 

În legende mai recente, Arborele se dedublează într-un Arbore al Soarelui şi un Arbore al 
Lunii. 

În textele alchimice simbolul Arborelui este foarte frecvent: el înconjoară „Izvorul” lui 
Bernardo Trevisanul sau are în centru simbolul dragonului Uroboros, care indică un „proces ciclic”, 
personifică „Mercurul”, principiul prim al Operei hermetice, ori echivalează fie cu „Apa divină” sau 
„a Vieţii”, care le dăruieşte învierea „morţilor” şi îi luminează pe Fiii lui Hermes, fie cu , Femeia 
Filozofilor”, dar, pe de altă parte, şi cu Dragonul, cu o forţă dizolvantă, cu o putere care ucide. 
Arborele Soarelui si cel al Lunii sunt şi ei simboluri hermetice: şi adesea ei fac, în loc de fructe, 
coroane. 

Miturile continuă cu apariția unor Eroi care încearcă să învingă dragonul care păzeşte acest 
arbore, devenind zeu cu posibilitatea transferării atributului divinității şi al nemuririi de la o stirpe la 
o altă stirpe. 

Corpus-ul vechilor ştiinţe magico-hermetice, care cuprinde secretele metalelor, puterea 
plantelor, forţele invocaţiilor magice şi „acele ciudate doctrine care merg până la ştiinţa astrelor”, au 
fost dezvăluite oamenilor de către Îngerii Căzuţi (viruşi "căzuţi” în celulă). 

Într-un text hermetic citim: „Cărţile vechi şi divine — spune Hermes — ne arată că pe 
anumiţi îngeri i-a apucat pofta de femei. Ei au coborât pe pământ şi i-au învăţat pe oameni toate 
operaţiile Naturii. Ei au alcătuit operele [hermetice] şi de la ei provine tradiția primă a acestei 
Arte”. 


În Corpus Hermeticum se spune că: „Omul nu e înjosit prin faptul că are o parte muritoare 
(ce vine de la ADN), ci, dimpotrivă, acest caracter muritor îi măreşte posibilităţile şi puterea. Cele 
două funcţii ale sale el le poate îndeplini numai datorită dublei sale naturi: el e astfel alcătuit încât 
poate îmbrăţişa în acelaşi timp pământescul (poate rămâne muritor) şi divinul” (poate deveni 
nemuritor prin activarea genomului monocatenar inserat în ADN-ul lui). 

Acesta este adevărul despre „seminţia” pe care Arta Regală a „Fiilor lui Hermes” o făureşte 
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pe pământ. 

Încă în primele texte greceşti: la Pelagios, Comarios, Zosima, se atrage atenţia că în 
diversele faze ale realizării hermetice pot fi cunoscute fazele creaţiei: dizolvarea genomului 
monocatenar străin, multiplicarea modulelor sale şi în final asamblarea unei clone, creația fiind 
procesul de clonare. 


"Materia prima” sau amestecul dintre genomul monocatenar străin şi citoplasmă este 
simbolizat de ”Femeie”, „Apă”, „Mercur” şi „Venin” 


Dragonul Ouroboros este principiul dizolvării genomului monocatenar străin sau "foc 
ceresc” în citoplasmă sau "apa divină”. Celui care ştie şi îi înţelege utilitatea îi dă Aur şi Argint. 

În cuprinsul lui Corpus Hermeticum, corpul e numit povară şi închisoare. Orice suflet este 
apăsat şi încătuşat de el: „și totuşi, sub acest înveliş, el luptă şi gândeşte, dar nu sunt gândurile pe 
care le-ar fi avut dacă ar fi fost desprins de corp”; în locul „energiilor” el cunoaşte doar senzațiile şi 
pasiunile care trec prin corp. De aceea, ca o condiţie prealabilă pentru obținerea iluminării, a 
gnozei, este indicată ura faţă de corp şi se spune: „înainte de toate, trebuie să sfâşii această haină 
pe care o porţi, această haină a ignoranței, începutul tuturor relelor, lanț al stricăciunii, vălmăşag 
întunecat, moarte vie, cadavru senzorial, mormânt pe care-l porți cu tine, hoţ în propria ta casă, 
care prin ceea ce iubeşte te urăşte, care prin ceea ce urăşte te înşală”. 

De aceea, Zosimos îndeamnă să se opereze până când Arama (genomul străin) nu mai are 
umbră (resturi de genom ADN). „Alungaţi umbra din Aramă”, repetă arabii. 

lată ce spune D'Espagnet: „Femeia (catena feminină a virusului) îl covârşeşte la început pe 
Bărbat (catena masculină a virusului) şi îl domină, astfel încât îl transmută în propria-i natură (îl 
clonează). Atunci Bărbatul prinde din nou putere şi o covârşeşte (o clonează) la rândul său, o 
domină şi o face asemenea lui. lar Turba Philosophorum arată că: „Mama (catenă veche de ARN 
viral feminin) dă naştere Fiului (catenă nouă de ARN masculin), iar Fiul dă naştere Mamei (unei 
Mame noi) şi o ucide (pe cea veche)”. Afirmaţii asemănătoare din alte texte: „Când mă aflu în 
braţele Mamei mele, unit cu substanţa ei, o rețin, o opresc şi o fixez (o clonez)”. „Apa, sau 
Mercurul, este Mama ce trebuie așezată şi sigilată în pântecul Fiului, adică al Soarelui care s-a ivit 
din această Apă”. 

De aceea se spune că Mama devine soţie a Fiului şi astfel se săvârşeşte un incest. 

În virus, masculinul reprezentat de o linie orizontală şi femininul reprezentat de o linie 
orizontală sunt reprezentați suprapuşi prin semnul +, adică sunt "in potentia”. Prin pătrunderea în 
celulă a virusului, verticalul este răsturnat în orizontal pentru dizolvare sau, altfel spus, se produce 
semănare seminţei şi "moartea” ei, lancea lovește coasta lui Cristos şi curge "apă Albă” şi “sânge 
Roşu”, urmând coborârea în Iad a lui Christos, ceea ce simbolizează cele două faze succesive ale 
Operei hermetice: ”solve” şi "coagula”. 

La alchimiștii greci există termenul tehnic íoc care are sensul de ”virus”, de dezvoltare 
virulentă a genomului monocatenar străin. Caracterul viril al puterii ce acţionează în învieri (virus, 
virtus, vîrya) face ca elemente care în stare vulgară constituie o aproximare a acestuia să fie 
considerate drept cele mai adecvate pentru prepararea Aurului filozofic. 

Faptul că genomul monocatenar străin este un intrus în celulă, a necesitat impunerea "legii 
tăcerii” şi a secretului în legătură cu activarea sa, adică: „înțeleptul nu trebuie să tulbure cu 
înțelepciunea sa mintea celor ce nu ştiu”, maximă de care trebuia să se ţină seama cu atât mai 
riguros cu cât numărul „celor ce nu ştiu” aproape că reprezentă totalitatea oamenilor. 

Să nu uităm deci că există o natură a nemuritorilor şi una a muritorilor, că există o regiune 
superioară a „celor-ce-sunt” (virusul) şi există o regiune inferioară a „devenirii” (celula). Este 
posibil ca la origine, cele două ramuri să fi fost unul şi acelaşi lucru — aşa cum, potrivit cuvintelor 
lui Hesiod, „unul este neamul oamenilor, unul este acela al Zeilor, amândouă născute din una şi 
aceeaşi mamă” sau potrivit concepției hermetico-heracliteană există un zeu ca „om nemuritor” 
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(ARN viral) şi despre om ca „zeu muritor” (ADN celular). 

Iniţiaţii, Adepții, dobândind „amintirea” lumilor superioare, devin, după spusele lui Plutarh, 
liberi, umblă fără lanţuri, celebrează încoronați „misterele” şi văd strivindu-se şi înghiontindu-se în 
mocirlă şi în beznă, pe pământ, mulțimea celor ce nu sunt iniţiaţi şi care nu sunt „puri” (nu mai au 
genomuri amestecate). 


Următoarele operaţii hermetice ne interesează în mod deosebit: 
1. Separaţia: 

După unanima mărturie a textelor, cea dintâi operaţie a Artei hermetice este separația. Este 
vorba de a elibera forma subtilă de viaţă (Mercurul/genomul străin), care uneşte Sufletul cu Corpul, 
de Saturn, care este însuşi corpul fizic (genomul ADN). Graţie separaţiei, Mercurul reajunge în stare 
liberă, în starea de posibilitate vitală nedeterminată. Cel care înfruntă experienţa, şi asta tot timpul 
cât durează ea, se pune într-un continuu pericol de moarte sau cel puţin de a suporta toate acele 
tulburări (pareză, amnezie, stupoare, atonie, epilepsie) care pot decurge din disocierea, ce nu mai e 
înlăturată, între energiile vitale şi organele şi funcţiile corporale cărora le corespund acestea. Potrivit 
autorilor alchimici, „separaţia” este „un lucru foarte dificil, este o muncă a lui Herakles” față de 
care celelalte operaţii sunt considerate ca „treabă de femeie” şi „joc de copii”: atât de puternică este 
legătura iraţională care strânge laolaltă elementele „amestecului” uman. De aceea autorii îndeamnă 
la tenacitate, la răbdare neîntreruptă, la activitate neobosită. Ei te sfătuiesc să nu te grăbeşti. 


2. Moartea. Opera la Negru: 

Suspendându-se acţiunea corpului fizic asupra Mercurului s-a suspendat totodată şi acţiunea 
lui asupra EU-lui. Începe ”dizolvarea” genomului străin în citoplasma celulei, fără pierderea 
conştiinţei. „Dizolvarea? devine atunci o experienţă trăită, intensă, de neuitat — şi aceasta e 
„moartea” alchimică, acel „mai negru decât negrul”, intrarea în „mormântul lui Osiris”, cunoaşterea 
Pământului întunecat, regimul lui Saturn din texte. 

„Disocierea — explică Flamel — este numită moarte, distrugere şi ruină deoarece naturile 
îşi schimbă forma: calcinare şi despuiere”. Alţi autori vorbesc de o mare eclipsă de Soare şi Lună, 
după care se obţine haosul (amestecul citoplasmă — genom străin dezmembrat în module clonabile). 
Să se spargă Aurul — să fie „sfârtecat”, să fie „tocat”, să fie „măcinat” sau să fie „laminat” etc. Sunt 
expresii echivalente ale limbajului cifrat legat de acest proces. 

Dar, în afara dificultății de „a deschide” menţinând conştiinţa şi oprind reacţiile ce ar 
conduce din nou la corpul animal, mai există şi aceea de a nu te lăsa copleşit de experienţa însăşi, 
de a ajunge să o stăpâneşti făcând uz de acea „sămânţă” (genom străin) sau acel „spirit subtil” al 
Aurului pe care trebuie să fi ştiut a-l extrage şi păstra. 


3. Proba golului: 

"Dizolvarea” este sinonimă cu apariția unui gol în care EUL se probuşeşte, declanșându-se 
irezistibilul şi sălbaticul instinct de conservare simbolizat de "Leul Roşu” care trebuie „vlăguit până 
la slăbirea extremă”. 


4. Zborul Dragonului: 

Prin separație, Mercurul închis în corp este pus în starea unei libertăţi absolute și acest lucru 
ar putea deveni letal pentru cel ce o experimentează. Bernardo Trevisanul spune în cuvinte clare: 
„Acest Izvor are o putere înspăimântătoare... Are o natură atât de groaznică încît, dacă ar fi aţâţată şi 
mâniată, ar străpunge totul. Iar dacă ar scăpa, am fi pierduţi. Această natură trebuie stăpânită de cel 
ce experimentează, proces simbolizat, la Flamel, de "Omul Roşu” ce ţine piciorul pe un Leu 
înaripat, sau de mitul lui Mithra ce ţine de coarne un taur în goană nebună, neslăbind strânsoarea 
până când, epuizat, se lasă dus înapoi în ”peşteră” (celulă), unde Mithra îl ucide (în vederea 
clonării). În acest pustiu al morţii şi al întunericului se întrezăreşte un licăr: este începutul celui de- 
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al doilea Regim, acela al lui Jupiter care-l detronează pe negrul Saturn şi care prevesteşte alba Lună. 
Se iveşte „Lumina Naturii” (genomul străin din celulă). Apa morţii (citoplasma) ia forma Apei 
reînvierii. Natura (metabolismul celulei) începe să lucreze, iar Spiritul (genomul străin) să se 
manifeste în corp. Aceasta este „Opera la Alb”. 

5. Calea uscată şi calea umedă: 

În Liber singularis de Alchimia, Barchusen spune despre calea uscată că se caracterizează, 
între altele, prin acţiunea directă a Focului şi prin absenţa „negrului”, care exprimă „mortificarea”. 
Asta se întâmplă când deja există o clonă a genomului monocatenar străin şi nu mai trebuie decât să 
se producă proteinele structurale. Asceza joacă aici un rol foarte important. Regulile precise de viață 
produc pe cale indirectă anumite modificări în elementele subtile ale ființei umane, modificări care 
sunt propice sau necesare pentru Operă (clonă). 

Calea umedă este cea care imită Creaţia şi cere trecerea obligatorie prin faza nigredo 
(mortificare). 


6. Asceza hermetică: 

În alchimia greacă apar, drept condiţii generale, curăţia, atât a inimii cât şi a corpului, 
rectitudinea, dezinteresul, lipsa de lăcomie, de invidie şi de egoism. „Cine a îndeplinit aceste 
condiții — rezumă Lippmann — este demn, şi numai cel demn devine părtaş la harul din înalt, 
care, în cea mai adâncă reculegere a sufletului, în vise adevărate şi viziuni, îi deschide mintea întru 
înțelegerea «Marelui Mister al Preoţilor Egipteni», transmis de ei doar prin viu grai sau într-o 
formă enigmatică ce «îi înşală pe demoni», şi face ca «Arta Sacră» să i se pară uşoară precum un 
«joc de copii»”. 

Într-un papirus din Alexandria suntem puşi în gardă în privinţa demonului Ophiuchos, care 
„stă în calea căutării noastre..., iscînd uneori neglijenţă, uneori frică, uneori ceva neprevăzut, iar 
în alte cazuri supărări, nenorociri şi pedepse, în scopul de a ne face să renunţăm la Operă”. 

Condiţii asemănătoare pot fi întâlnite şi la autorii moderni (Kremmerz). Pregătirea hermetică 
înseamnă: un mare echilibru fizic si intelectual, starea de neutralitate perfectă favorizată de un atare 
echilibru, faptul de a fi sănătoşi la trup, fără pofte sau dorinţe, împăcaţi cu sine, cu ceilalți şi cu 
lucrurile din jur, faptul de a deveni stăpâni absoluţi ai învelişului animal, astfel încât să facem din el 
un servitor supus autorităţii psihodinamice care trebuie să se curețe de orice obstacol, faptul de a ne 
elibera de orice nevoie. 


7. Calea Suflului şi calea Sângelui: 

Faptul că Mercurul este punctul de contact în calea uscată şi că el se manifestă în organism 
prin sistemul respirator şi cel sanguin, sugerează celui ce înţelege două chei şi două puncte de 
sprijin. De altfel, se cunoaşte importanţa pe care o are respirația — care poate fi mai direct 
controlată de către Eu decât circulaţia sanguină. Concentrarea asupra forţei subtile ascunse în suflu 
(prăna) constituie, potrivit învăţăturii yoghine, o cale pentru a obține şi „a purifica” Mercurul. 

De Pharmaco Catholico, de exemplu, ne învaţă că Mercurul se sprijină în mod specific pe 
plămâni prin intermediul elementului Aer — el, care „pătrunde şi străbate, ca spirit, celelalte două 
principii, Sarea şi Sulful, deci Corpul şi Sufletul, pe care le uneşte şi le leagă continuu cu ajutorul 
căldurii naturale”. 

A doua cheie (care în anumite metode este o dezvoltare a celei dintâi), este dată de 
concentrarea asupra sângelui, realizabilă prin senzaţia căldurii corporale. Morienus spune că: 
"sângele este, în principal, cel ce uneşte puternic corpurile, fiindcă le însufleţeşte şi le 
împreunează”. Globulele roşii se fabrică în măduva spinării, locul de acţiune a lui Kundalini, iar 
sângele alimentează toate celulele corpului facilitând activarea genomului monocatenar străin. 

În anumite şcoli gnostice se arată că „traversarea Mării Roşii înseamnă traversarea Apelor 
stricăciunii (a citoplasmei), ..... că „în sînge este sabia de flacără şerpuitoare făcută pentru a bara 
trecerea spre Arborele Vieţii”. 
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8. Inima şi Lumina: 

Centru al Crucii elementelor şi al Corpului, inima este sediul în care, la „alb”, ia naştere „via 
Lumină a Chintesenţei” (a genomului străin). Gichtel spune: „Operația are loc în inimă şi aici 
poarta Cerurilor [adică a stărilor oculte] este izbită cu putere. Sufletul încearcă să-şi retragă 
propria voinţă din constelația exterioară pentru a se îndrepta, în centrul său, spre Dumnezeu, 
părăsind tot ce este sensibil ...”. 

În Upanişade, se spune că unirea celor doi — zeul din dreapta, care e flacără (ARN-ul viral 
masculin), şi zeiţa din stingă, care e lumină (ARN-ul viral feminin) — într-un androgin are loc în 
„spaţiul eteric al inimii”. 


9. Despuieri şi eclipse: 

Într-o anumită măsură, truda ascezei şi a purificării este şi o condiţie pentru „calea umedă”, 
cu titlul de pregătire. Așa a fost virusul înainte de pătrunderea în celulă. 

Alchimiştii ne îndeamnă să ne ferim de culorile roşiatice sau galbene ce pot apărea după 
negru, dar înaintea albului: ele indică resturi ale calităţii „Eu” (Eu produs de ADN), care ar strica 
obținerea adevăratei culori roşii care trebuie să survină după alb, deoarece numai în alb e atinsă 
noua stare de existență (EU produs de ARN-ul genomului străin). 

Acest vultur ascuns în Pământ (ADN), acest Copil nou născut, hrănindu-se cu o parte din 
„acel lapte virginal păstrat pentru a-l hrăni, își va lepăda veșmintele pestriţe, îmbrăcând unul alb 
strălucitor, „simbol al purității lui cereşti” — acel albedo, căruia îi vor urma purpura regală şi 
sceptrul imperial. Despuierea de veşminte simbolizează debarasarea de elementele eterogene, de 
elemente aparținând de ADN şi nu de ARN viral. 


10. Setea de Dumnezeu şi „apele corosive”: 

Esenţa căii umede constă în a provoca direct, în mod artificial sau violent, separaţia, astfel 
încât nu Eul (Aurul) să fie acela care eliberează viaţa (Mercurul), ci viaţa aceea care eliberează Eul 
(datorat ARN-ului viral) şi îl scapă de leprele sale. În acest sens Gichtel spune: „Totul se reduce la a 
ne converti Sufletul, la a ne îndrepta aviditatea spre înlăuntru, la a-l dori pe Dumnezeu şi la a nu ne 
opri decât atunci cînd Sophia, prin Spiritul Sfânt, întâlneşte dorinţa... Foamea continuă a vechiului 
corp (module virale) serveşte drept îngrăşământ: consumă totul pînă la dezgust şi la chin, până ce e 
constrânsă să se îndrepte spre Tatăl”. Sub influenţa puternicei dorinţe a rugăciunii, Sufletul se 
aprinde într-o lumină curată, în care Fecioara cerească se înalță triumfătoare... Focul [lăuntric al 
omului doritor] înghite această prezenţă cerească a Luminii, pe care Sufletul o imaginează cu 
aviditate, o atrage spre sine şi o face prezentă, apoi arde curat şi dă naştere în inimă la o frumoasă şi 
curată Lumină”. 

În Cartea lui Ostanes se spune: „Când mi-am dat seama că dragostea pentru Marea Operă 
mi-a pătruns în inimă şi că grijile pe care le încercam din cauza ei alungau somnul de pe ochii mei, 
că ele mă împiedicau să mănânc şi să beau până într-atât încât corpul slăbea, iar eu arătam rău, 
m-am dedicat rugăciunii şi postului”. 


11. Calea lui Venus si calea radicală: 

Când Femeia Filozofilor (simbol pentru forța vieţii) nu a mai fost, la un moment dat, 
„cunoscută”: atunci femeia pământească a fost folosită ca mijloc pentru a o dobândi din nou, sub 
auspiciile ameţelii şi extazului pe care erosul le poate provoca în fiinţe aparţinând celor două sexe. 

De aici sensul anumitor „operaţii cu două vase”, la care se face aluzie enigmatic în alchimie, 
cele două vase fiind corpurile celor două persoane de sex diferit, care conţin, în mod separat, cele 
două principii hermetice care, în alte practici, sunt preparate şi combinate într-o singură ființă. 

Când se spune că: „Aurul nostru corporal este ca şi mort înainte de a fi unit cu soţia lui. 
Numai atunci ia naştere Sulful lăuntric şi secret” şi: „Cu ajutorul Sulfului lui Venus este ameliorat, 
revigorat şi reînnoit în întregime Sulful lăuntric al bărbatului”, se are în vedere că este necesar ca în 
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procesele din celulă trebuie să se întâlnească module ale ARN-ului viral feminin cu module ale 
ARN-ului viral masculin pentru a se începe clonarea genomului străin și înlocuirea primului EU cu 
al doilea EU. 

În forţa procreaţiei se ascunde în cel mai înalt grad forţa însăşi a Vieţii şi aici este vorba de a 
o surprinde, de a o opri şi a pune stăpânire pe ea atunci când, tinzându-se spre procrearea unei alte 
fiinţe, ea apare, ca să spunem aşa, nudă, în stare non-individuată: căci ea nu poate fi transmisă de la 
o ființă la alta dacă nu ajunge, pentru o clipă, în stare nediferențiată şi liberă. Asta se urmăreşte prin 
tantra yoga. Forţa Kundalini, Zeița şi "puterea şarpelui”, este puterea folosită de yoghini pentru a 
forţa „uşa lui Brahman” şi pentru a pătrunde pe „Calea Regală”. 


12. Focurile hermetice: 

„Fără Foc — se afirmă — Materia rămâne inutilă, iar Mercurul filozofic este o himeră care 
trăieşte doar în imaginaţie. Totul depinde de regimul Focului”. Pernety spune că: „Opera nu se face 
nici cu Focul [vulgar], nici cu mâinile, ci numai cu căldură interioară (focul sexual)” — cu o 
„învăluitoare căldură a febrei”, care îi destăinuie, celui ce înţelege, Turba Philosophorum. Trebuie 
folosit "focul contra naturii” care este cel al Artei ca atare. În Orient se vorbeşte chiar de o căldură 
interioară asupra căreia se concentrează meditaţia, căldură nu numai fizică şi nici numai psihică, 
provocată de practici speciale, de pildă de aceea a respirației, care produce efecte speciale şi 
favorizează starea de contemplaţie şi trezirea puterii ascunse în formule şi simboluri inițiatice. 

Adesea în texte se vorbeşte de trei Focuri care desemnează şi cele trei faze ale Operei. 


13. Opera la Alb. Renaşterea: 

„Când în materia Marii Opere survine Albul, Viaţa a învins Moartea, Regele lor a reînviat, 
Pământul şi Apa au devenit Aer, este Regimul Lunii, Copilul lor s-a născut... Atunci Materia a 
dobândit un asemenea grad de fixitate încât Focul n-ar putea să o distrugă [aceasta este «stabilitatea 
inițiatică», de neînvins de către moarte]”. 

Lullus afirmă: „Această Apă e numită Apa înțelepciunii. În ea sălăşluieşte Spiritul 
Chintesenţei (ARN-ul viral), care face totul acolo unde fără ea nu se poate face nimic”. 


14. Unirea la Alb: 

"Apa divină” este reprezentată de o Fecioară, care este Mamă pentru cel renăscut, ieşit din 
ea prin „imaculată concepțiune” (autogenerare, endogeneză spirituală) şi, totodată, Soţia acestui fiu 
al său, care devine bărbatul ce o posedă şi o fecundează. Potrivit unei alte alegorii din texte, în timp 
ce Mama îl zămisleşte pe Fiu, Fiul o zămisleşte pe Mamă, adică o purifică, ceea ce înseamnă 
transformarea în Fecioară a „Desfrânatei numită Babilon”. 

Aceasta ar fi deci hermetica „unire la Alb”, Incestul şi Domnia asupra Vieţii. 


15. Corpul de lumină. Producerea Argintului: 

Este vorba de a cufunda sentimentul corpului în această nouă stare, realizând corporalitatea 
în funcție de noua stare „lumină”, „zi”, „viață? etc, şi, invers, această stare în funcţie de 
corporalitate. Rezultatul este ceea ce, într-un anume sens, poate fi numit „Piatra Albă”, prima 
corporalizare a spiritului, reînviere prin care drojdiile întunecate depuse se albesc, iar o formă se 
desprinde şi se înalță din ele, părăsind „mormântul”. 

Maeștrii hermetici îl numesc Diana lor pe acest „corp” nou (clonă ARN viral) scos din cel 
vechi (ARN matriţă). Aceasta este prima transmutaţie hermetică: cea a Plumbului sau Aramei în 
Argint. Şi Gichtel spune: Acest Corp este scos din Cuvântul lui Dumnezeu sau din Sophia cerească 
[simboluri echivalente cu Apele cereşti/genomul străin]. 

După calea uscată, dat fiind că în ea se acţionează încă de la început cu ceva ce are în acelaşi 
timp o latură corporală şi una necorporală, una activă şi una pasivă, adică şi o natură şi cealaltă, se 
obține, după spusele textelor, „Roza albă”, cea dintâi floare răsărită din sămânța aruncată pe 
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Pământul nostru. 

Potier spune despre Solve et coagula următoarele: Solvere înseamnă a transforma Corpul 
Magnetului nostru în Spirit pur. Coagulare înseamnă a face din nou corporal acest Spirit după 
preceptul Filozofului care spune: Transformă Corpul în Spirit şi Spiritul în Corp. Asta înseamnă să 
extragi din ADN-ul corpului genomul monocatenar străin și de a clona cu ajutorul lui proteinele 
structurale necesare autoasamblării noului virus (Împărăţia lui Dumnezeu). 


16. Naşterea întru Viaţă şi nemurirea: 

Ajunşi la alb, condiţia pentru nemurire este îndeplinită. „Când Materia se albeşte, Regele 
nostru a biruit moartea”. Odată obţinută „Piatra Albă”, ţinerea pe picioare a conştiinţei nu mai este 
asociată cu starea corporală obişnuită. EU-l produs de ADN este înlocuit de EU-l produs de 
genomul străin. Această idee se regăseşte şi în scopul alchimiei hinduse care era introducerea 
conștiinței în forţa vitală (genomul străin), făcând-o să devină o parte a ei; apoi, de a o trezi şi de a 
parcurge din nou toate fazele organizării, ajungînd astfel la un raport real şi creator cu forma 
desăvârşită a propriului corp, care atunci poate fi numit, re-născut sau "Omul viu”, diferit de "omul 
obişnuit” pe care ezoteriștii îl numesc ”adormit” sau "mort”. 

El nu mai este atins de moarte, la fel cum facultatea de a vorbi nu dispare cînd taci sau când 
laşi neterminat cuvântul tocmai rostit, rămânând deplină şi reală capacitatea de a-l rosti, în acelaşi 
moment sau altă dată. Pentru Corp, este vorba tocmai de asumarea lui de către o funcție superioară 
(genomul străin), care este aceea a principiilor spirituale supra-individuale cărora le corespund 
simbolic metalele cele mai nobile: mai întâi Argintul, apoi Aurul. 

Asta în ce priveşte relația dintre re-naştere şi nemurire. 


17. Opera la roșu. Întoarcerea în Pământ: 

Deosebirea dintre Opera la Alb şi Opera la Roşu (cărora le corespund termenii de „Leacul 
mic” şi „mare”) poate fi numită de intensitate: este vorba de două momente succesive ale aceluiaşi 
proces de „fixare”. Ştiinţa spune şi ea că după auto-asamblarea virusului este nevoie de maturizarea 
lui sau de o "fixare” a componentelor. 

Maeștrii spun că pentru a ajunge la Roşu nu este nevoie decît să se mărească Focul însuşi, 
care acum nu se va mai uni cu Corpul prin intermediul Apei, ci direct, ajungând, în virtutea propriei 
naturi, la o profunzime la care opera anterioară nu ajunsese: aceea unde doarme „calcarosul”, 
„titanul atotputernic” (genomul străin). 

Potrivit Tabulei Smaragdina, Telesma, „forţa forţelor”, este în deplina lui putere numai 
atunci când este „transformat în Pământ”, adică în virus care este o piatră. Corpul mineral îi redă 
Eului, ca să spunem aşa, conştiinţa actului său primordial şi absolut, acest corp fiind expresia 
pietrificării, somnului, stării de reducere la tăcere. Atunci Argintul este transmutat în Aur. Spiritul 
(genomul străin) şi Corpul (învelişul viral) sunt acum unul şi acelaşi lucru: viaţă şi „lumină”, dar şi 
Eu. 

Potrivit anumitor texte, cele două operaţii, la alb şi la roşu, se continuă, într-o oarecare 
măsură, una pe cealaltă, așa cum ştiinţa afirmă că autoasamblarea şi maturizarea sunt procese fără 
pauză între ele. 

Acum putem afirma: "Magisteriul a ajuns la capăt pentru că materia (învelișul virusului) 
este perfect unită cu veninul ei aducător de moarte (cu genomul străin)”. 


18. Culorile alchimice. Multiplicarea: 

În afara culorilor fundamentale — negru, alb şi roşu — în texte întâlnim adesea şi altele. În 
genere, se ajunge în total la şapte. Pentru Flamei, apariţia unor asemenea culori exprimă operaţia 
Spiritului care se adaptează la Corp cu ajutorul Sufletului: atunci, ele echivalează cu cele şapte 
culori ale curcubeului apărut după potop ca semn al alianţei între „Pământ” şi „Cer”, după ce 
Corbul negru nu s-a mai întors, iar porumbelul a/b a adus ramura de măslin. 
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Fiecare culoare din cele şapte corespunde unui codon al genomului străin. Ei vor corespunde 
"cu deschiderea celor şapte porţi sau a celor şapte sigilii, trecerea prin cele şapte planete, 
cunoaşterea celor şapte zei sau a celor şapte îngeri, urcarea în cele şapte ceruri, cei şapte „centri 
vitali” ai corpului (chacre) — toate acestea au o corespondenţă cu culorile hermetice, care exprimă 
tot atâtea „desfaceri” şi refaceri ale „nodurilor” ființei telurice, operate de puterea focului 
(genomului străin). 

Un codon activat își va transmite puterea altui codon, proces simbolizat plastic prin 
alegoriile cu personaje (Regi mai ales) care-şi oferă propriul „trup” (propria natură) altor personaje 
— foarte adesea sunt şase sau şapte — ce reprezintă principiile care trebuie să sufere ele însele 
transmutaţia sau sunt cei Şase sau Şapte care cer Unuia (unui Rege pe tron, în ilustraţia din 
Mărgărita pretiosa) un regat sau o coroană pentru fiecare din ei, adică cer pentru fiecare dobândita 
şi reînsuflețita calitate, spiritualiceşte regală, Aur sau Soare. 

Transmiterea se face ca în desenul de mai jos, codonii fiind simbolizaţi de planete: 


E 
: 


Şi la Gichtel itinerarul în spirală pleacă de la Saturn şi sfârşeşte în Soare. Fiecărei planete 
sau fiecărui Zeu îi corespundă o anume regiune a corpului şi aceste regiuni corespund, aproximativ, 
dacă le raportăm la puncte ale liniei coloanei vertebrale, sediilor atribuite de ezoterismul hindus 
celor şapte „centri vitali”. 

Schema în spirală este de natură să ne permită exprimarea sintetică a întregului proces al 
Artei atunci când avem în vedere un dublu parcurs: unul centripet, de la Saturn la Soare, şi unul 
centrifug, de la Soare la Saturn. 


Jakob Bohme 
"Aurora sau răsăritul care se întrezărește” 


Jakob Böhme, filozof german, considerat a fi cel mai important reprezentant al filozofiei 
mistice germane după Meister Eckhart, a avut parte de mai multe revelații care i-au schimbat viața. 

În urma acestora, Böhme a început să-şi aştearnă pe hârtie reflecţiile pe marginea 
experienţelor sale mistice, elaborându-și totodată conceptul filosofic. Mai târziu a mărturisit că a 
făcut-o numai pentru propria-i aducere-aminte şi exerciţiu divin. 

Cartea "Aurora sau răsăritul care se întrezăreşte”, care îl reprezintă cel mai bine, a fost 
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scrisă în 12 ani. 

Scrisul lui Böhme era obscur din cauza imposibilității de principiu de a reda faptele de 
excepție provenite din revelație în limbajul comun al vieții de toate zilele. Cu toate acestea a 
influențat multe personalități printre care pe Isaac Newton, în unele cercetări de alchimie întreprinse 
de acesta. 

Pentru Böhme ”calitatea” aparţine numai elementelor provenite din genomul străin, "matcă” 
a celor însufleţite şi neînsuflețite. Calitatea este divizată în patru specii constitutive ale „chimiei” 
devenirii fiinţei: amar, dulce, acru, sărat, care sunt cele patru baze din alcătuirea ARN-ului viral: 
adenina, citozina, guanina şi uracilul. După ele urmează alte două de altă factură, inspirate de 
moralitate (bine — rău), funcție de proveniența lor. Dacă provin de la genomul bicatenar obişnuit 
sunt ”rele”, dacă provin de la genomul monocatenar străin sunt bune”. 

Primele patru calităţi se trag de la căldură”, provocată de "forţa germinativă” a genomului 
străin în acțiunea lui de clonare. 

Cele patru calităţi se vor regăsi în şapte spirite-calități originare care nu sunt altceva decât 
cei şapte codoni ai genomului străin. 

Calitățile moral-ontologice binele şi răul, pozitivul şi negativul în constituirea lucrurilor din 
natură, se întind între momentul simbolic al „căderii” (pătrunderii virusului în celulă), al ieşirii 
creaţiei din starea cerească în lume, în procesualitate şi devenire, până la momentul ultim în ordinea 
naturală, desemnat prin „judecata de apoi” (separarea elementelor genomului străin de elementele 
genomului băştinașului Terrei), căruia îi urmează un nou ciclu. 

Calitatea în acţiune, modul de a deveni conform calităţii, este actul de „calificare”. Există o 
calificare întru realizarea binelui (de „fructe bune”/elemente virale) şi o calificare întru rău (prin 
care se fac „fructe rele”/elemente celulare). Prima e stimulată de Duhul Sfânt (gena POL a 
genomului străin), care o străbate ca o sevă vitală, iar a doua e supravegheată şi întreţinută de 
puterea diavolului (metabolismul celular). Cele două calități au făcut, iniţial, corp comun în sânul 
aceluiași copac: ADN-ul. 

Pătrunderea oamenilor de calitatea cea bună (genomul străin) înseamnă salvarea (de puterea 
distrugătoare a răului moral) şi maturizarea pentru o viaţă demnă, bine orientată. Pătrunderea celei 
rele (genomul bicatenar) este pierzania şi căderea lor (imposibilitatea de a-şi mai orienta viaţa după 
modul originar). 

Dualitatea bine—rău în natură si interioritatea umană este reflexul imixtiunii diavolului 
(genomul inițial) şi al dorinţei sale de supremație peste puterea originară şi, în acelaşi timp, al 
menţinerii puterii divine în drepturile sale inițiale, ceea ce constituie o garanţie permanentă a luptei 
contra răului. Una reprezintă forța primă şi totodată supremă, a existenţei, cealaltă este forţa 
secundă, derivată şi care revendică aceleaşi drepturi, în virtutea descendenţei lor comune. 

Cele două calităţi (bine şi rău) evoluează în cele două "împărăţii” întemeiate pe ele: Cerul 
(virusul) şi Iadul (celula). 

Efectul celor patru calități este influenţat de proveniența lor. Astfel: 

Calitatea amară întreţine viaţa, căreia îi e esenţială — „e inima oricărei vieţi”. Ea „contractă” apa şi 
colorează în verde plantele. Când e prezentă sub specia sa benignă, constituie un izvor de bucurie, 
iradiat de Duhul Sfint, care o străbate; astfel, ea apare ca o imagine a bucuriei cereşti. Specia sa rea 
distruge viaţa, operând separarea corpului de spirit; ea antrenează focul, paroxismul amărăciunii, 
care stinge viaţa cu puterea sa distrugătoare. 

Calitatea dulce, opusă celei amare, înviorează viaţa şi îmblânzeşte răul (evident, numai subspecia sa 
bună!). Ea atenuează asperitățile care persistă în fiecare creatură. Specia sa rea influenţează calitatea 
amară (în care „se aprinde”) prin intermediul apei, cauzând boală şi distrugerea corpului în genere. 
Calitatea acră, contrară celei amare şi dulci, temperează exagerările primelor două, antrenând gustul 
şi dorinţa de viaţă. Specia sa rea duce la tristeţe, melancolie şi la „un început al disperării”. Când 
echilibrul vital pe care este chemată să-l aducă dispare, apare angoasa existenţială. 

Calitatea sărată sau aspră continuă să le modeleze şi îndulcească pe primele trei (de fapt, toate 
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calităţile în afară de prima au acest rol), ferindu-le de „aprindere” — ce reprezintă pericolul 
pierderii măsurii—; deschide apetitul gustului şi apetitul vital în genere, datorită faptului că e „iute 
şi ageră”. Specia sa rea se „aprinde în foc”, distrugând viaţa; la fel se întâmplă atunci când e 
„aprinsă în apă”: duce la „uitarea binelui de orice fel”. 

În cer (virus) există toate elementele din natură, dar fără dualul lor malefic, ceea ce le face să 
apară mai puţin „dure” şi „active” (cei doi acizi ribonucleici ai genomului viral nu sunt uniți aşa 
cum sunt cele două catene ale ADN-ului). 

Sfera divinității (a genomului străin) este alcătuită din forță vitală şi sunet, numite de 
Böhme: salnitru şi marcuriu. Salnitrul este totalitatea puterilor divine, antrenate intr-o mişcare 
eternă şi unică — el reprezintă creația. Marcuriul este complementul său; el este entitatea care 
marchează diferenţa; nu contribuie la formarea corpului, ci subliniază specificul lucrului şi pune în 
valoare mişcarea, diversitatea modelării, modul de înfăţişare. El apare ca un sunet, care dă măsura 
fiecărui lucru. 

Salnitrul şi marcuriul dau calitatea distinctivă a celor cereşti (aparținând genomului străin), 
caracterizate prin armonie, prin care se deosebesc de echivalentele lor pământene compuse, de 
asemenea, din cele două elemente prime — cu modificările respective. Tulburarea sa/nitrului divin 
prin cădere a determinat prevalarea corporalităţii în dauna armoniei. 

Sunetul, ca element originar, se naşte din prima calitate, cea aspră, cu ajutorul salnitrului 
(care-i este „mamă”). Frecarea asprului cu amarul antrenează căldura devenită lumină vie, fulger; 
acesta activează puternic toate calitățile, care rămân mereu într-o stare de agitaţie. 

Asprul şi amarul, având în centrul lor dulcele, formează puterea divină. Dulcele dă naştere 
căldurii, şi e totodată centrul milosteniei divine, din care se aprinde lumina şi ia naştere Fiul. Acesta 
îşi răspândește lumina asupra întregului Univers ca un „fulger” (ecou al fulgerului purtător de 
germeni vitali în focul originar). În această ipostază, Fiul (dumnezeirea din el) se numeşte Duhul 
Sfânt, spiritul care iese din sine şi se răsfrânge asupra lumii. 

Dragostea ar fi domnit în continuare şi peste lumea pământească ca în raiul originar, dacă nu 
s-ar fi întâmplat căderea lui Lucifer (a genomului străin), care a scindat sa/nitrul în omenesc şi 
diavolesc, împiedicându-l să pătrundă în cele şapte spirite originare (divine) şi să acceadă astfel la 
bucuria şi dragostea divină. Discordia care există între creaturi se datoreşte „aprinderii” spiritelor, 
cauzate de căderea lui Lucifer, care a dus la paroxism toate calităţile. 

Meditaţia asupra originilor modelează intelectul (datorat genomului străin), care 
completează scopul şi condiționarea naturală a raţiunii (datorată ADN-ului). 

De asemenea, calitățile (cele patru baze) dau naştere simţurilor, pe care le unesc într-un 
„singur spirit raţional”. Ele cuprind totul — ceea ce e în şi dincolo de acest Univers, dând substanţa 
tuturor creaturilor. 

Al şaptele spirit (gena POL) le contractă pe celelalte şase, dând concretizarea sau 


corporalitatea lor — de aceea el se numeşte „deznodământul celor şase”. El acţionează asupra 
salnitrului (elementelor structurale ale virusului) ca un „magnet”, care atrage metalul; contractarea 
dă materialitatea, nu se ştie după ce principiu —: „califică într-un chip de neînțeles” 


(autoasamblează). De asemenea, al şaptelea spirit e, într-un fel, generatorul celorlalte: „pântecele 
tuturor spiritelor”. Deşi ultimul spirit le cuprinde, le naşte şi fasonează pe celelalte, numai prin el nu 
se poate ajunge la cunoaşterea lor, pentru că nu este o relaţie conştientă de generare („el nu poate 
cerceta adânca lor naştere” dealtfel, el este produsul lor, care îi sunt „tată”. 

Böhme numeşte celula „încăpere întunecoasă a morții”. Duhul Sfânt (gena POL) se găsește 
în Dumnezeu (genomul monocatenar al virusului) şi în noi înşine, ca fiinţe existente în ordinea 
naturii (celulei). 

Dumnezeu- Tatăl (virusul) fiind Unul, începutul, izvorul tuturor celor existente, îl cuprinde şi 
pe Fiu (genomul catenar), veşnic născut şi renăscut prin clonare din elementele Tatălui dezmembrat 
la intrarea în celulă. De aceea Fiul simbolizează devenirea (clona obţinută prin autoasamblare). 

Sfântul Duh (gena POL) completează, prin activismul său, sarcina dialectică a Fiului. Lipsa 
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imboldului dat de Sfântul Duh omului prin sufletul acestuia îl privează de înţelegerea propriei sale 
naturi, a lumii şi divinității, lăsându-l pradă diavolului. 

În urma scindării petrecute (a decapsidării), diavolului (genomului monocatenar) i-a fost 
destinată domnia asupra întunericului şi morţii (asupra celulei) dintr-un scop moralizator, care îl 
viza atât pe el, cât şi pe oamenii înşişi (clonarea prin intermediul oamenilor). Prin cădere nu a fost 
distrusă întreaga divinitate (virusul), nu a fost coruptă însăşi esenţa acesteia şi posibilitatea sa de 
perpetuare, aşa încât divinitatea (virusul) s-a putut reface şi apăra. 

Odată cu căderea lui Lucifer a fost aruncată în lume şi „prima otravă”, rezultată din 
înverşunarea calității amare pătrunse în corp prin toate spiritele — şi din care se împărtăşesc şi 
oamenii; ea este izvorul nefericirii în lume. 

Când genomul monocatenar străin a cucerit arborele lumii (ADN-ul), acesta începu a face o 
seamă de roade atât de minunate (module virale), încît voia parcă s-arate că de aci înainte va face 
numai fructe bune. Căci atunci se născură sfinţii profeţi din ramura cea dulce a arborelui lumii 
(genomul străin); ei învățau şi propovăduiau despre lumina care va veni şi va birui întunericul şi 
răul din natură. Natura sălbatică a băștinașilor Terrei era încă departe de a fi biruită, şi lumina s-a 
luptat cu întunericul până când a răsărit soarele, silind arborele (ADN-ul), prin dogoarea sa, să dea 
roade bune şi dulci; adică până când a venit împăratul luminii să cuprindă întreaga natură, luptând 
cu răul din ea şi cu stăpânul acestuia, până când îi birui şi triumfă asupra lor, ca un împărat al 
naturii, luând pe stăpânul răului (ADN-ul) în robie chiar în casa lui (nucleu). Când s-a întâmplat 
aceasta, au crescut deodată în arborele împărătesc răsărit în natură mii de rămurele şi mlădiţe 
frumoase, pline de dulceaţă având toate mirosul şi gustul arborelui împărătesc (genomul străin). 

Orice păgân gusta din ele era îndată vindecat de sălbăticia naturii în care fusese născut, 
devenind el însuşi o dulce rămurea în pomul ales, înverzind în el şi făcând fructe scumpe, ca pomul 
împărătesc. 

Atunci diavolul, izvor al răului şi al stricăciunii, fu cuprins de furie şi îndată sădi către 
miazănoapte un arbore sălbatic care crescu din răul din natură, şi puse să se strige: Acesta este 
pomul vieţii! cine gustă din el, scapă de tot răul şi trăieşte în veci! Şi fiindcă din arbore s-a strigat: 
lată, acesta este arborele vieţii! au alergat spre el neamurile păgâne, care nu erau născute din 
Dumnezeu (din genomul monocatenar), ci din natura sălbatică, îndrăgind arborele păgân şi mâncînd 
din roadele lui. Şi arborele creştea din seva răului din natură şi se făcea tot mai mare, întinzîndu-şi 
ramurile către apus şi către răsărit. lar arborele îşi avea izvorul şi rădăcina în natura sălbatică, 
pustie, care era şi bună şi rea. 

Cu vremea, oamenii deveniră tot mai orbi, mai fără vlagă şi mai slabi, şi nu putură opri 
sălbaticul arbore de la miazănoapte să crească. Căci erau sleiți de putere; ei vedeau, desigur, că e 
pomul răului şi al pustiului, dar istoviţi cum erau nu-i mai puteau opri creşterea. 

Până la urmă, mila lui Dumnezeu prinse a se înduioşa de nenorocirea şi orbirea oamenilor şi 
făcu să crească din tulpina lui, aproape de rădăcină, o ramură care se hrăni şi înverzi din seva şi 
spiritul lui, şi vorbi în grai omenesc arătând fiecăruia arborele minunat. Şi glasul său spintecă 
văzduhul, răsunând până în ţările îndepărtate. Oamenii alergară să vadă şi să audă ce se întîmplă. 
Atunci li se arătă lor arborele vieţii cel plin de virtuţi, din care mîncaseră la început eliberându-se de 
păcatul originar. 

În final, înainte de asamblarea clonei virusului, cele două calităţi, răul şi binele, care în 
natură se găseau împreunate, fură despărțite una de alta, şi cea rea (elemente celulare) fu dată lui 
Lucifer spre veşnicul său adăpost şi sălaş. Pentru ea înseamnă iadul sau lepădarea. În cealaltă 
calitate (elemente virale) stă arborele vieţii veşnice şi izvorul ei pornea din Sfânta Treime şi era 
luminată de Duhul Sfânt. Cei care mâncaseră din arborele cel bun, care se cheamă lisus Hristos, 
purtau în ei dragostea lui Dumnezeu ca izvor al bucuriei veşnice. Ei aveau în ei puterea bunei 
calităţi şi fură primiţi în sânul acesteia, cântând imn de slavă logodnicului ei, fiecare în glasul lui, 
după sfinţenia lui. 
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XX. FRANCMASONERIA 


Pentru o mai uşoară înţelegere a legăturii dintre francmasonerie şi virus o să facem o mică 
digresiune, discutând despre „simbol”. 

Definiţia simbolului pe care o dădea René Guenon în 1926, în „Verbul şi Simbolul” sună 
astfel: „adevărurile cele mai înalte, imposibil de comunicat ori transmis prin orice alt mijloc, devin 
comunicabile sau transmisibile până la un punct atunci când sunt, dacă se poate spune aşa, 
încorporate în simboluri care, fără îndoială, le vor disimula pentru mulți, dar care le vor manifesta 
în toată strălucirea ochilor celor care ştiu să vadă”. 

În „Ezoterismul creştin”, la pg. 124, acelaşi Rene Guenon spune: "Orice simbol veritabil îşi 
poartă în sine sensurile multiple, şi asta de la origine, căci el nu este constituit ca atare în virtutea 
unei convenţii umane, ci a „legii corespondenței” ce leagă toate lumile între ele; faptul că unii văd 
aceste sensuri şi alții nu, ori nu le văd decât în parte, acestea nu sunt mai puţin conţinute în el în 
mod real, „orizontul intelectual” al fiecăruia făcând aici diferența; simbolismul este o ştiinţă 
exactă şi nu o reverie în care fanteziile individuale pot să-şi lase frâu liber. 

Confucius zice: „înțeleptul stabileşte simboluri pentru a epuiza gîndurile; el instituie 
hexagrame”, iar pentru un mayaş, cunoscător al semnelor, o suită de semne nu înseamnă o frază ci 
doar sugerează o frază, nu reflectă un conţinut ci doar produce scăpărarea minţii pentru un conţinut, 
spune Paul Arnold în „Cartea mayaşă a morților”. Un comentariu al Yi Jing-ului zice că ceea ce 
este transmis prin vorbă este superficial, pe când ceea ce este învăţat prin simboluri este profund. 
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C.J. Jung spune că simbolul nu este nici alegorie nici semn, ci mai degrabă o imagine 
capabilă să desemneze cât mai bine natura Spiritului, precizând chiar că „simbolul nu restrânge şi 
nici nu explică, el trimite doar către un sens aflat dincolo, insesizabil şi doar vag presimţit, pe care 
nici un cuvânt din limba pe care o vorbim nu-l poate explica satisfăcător”. R. de Becker 
concluzionează: „contemplând-ul, luând-ul drept subiect de meditaţie, contemplăm şi propria 
noastră traiectorie şi ne dăm seama spre ce se îndreaptă valul care ne va lua cu el”. Calitatea 
specifică simbolului este de a rămâne de-a pururi sugestiv (pentru că anexează imaginii vizibile 
acea parte invizibilă a primordialului, ocult întrezărită) şi de a revela simultaneitatea sensurilor (un 
simbol lunar sau acvatic este valabil la toate nivelurile realului). El alcătuieşte punți, reunind 
elemente separate, legând cerul de pământ, materia de spirit, realul de vis, inconştientul de 
conştiinţă. Simbolul este un microcosmos, o lume totală şi în plus, conform unei legende peule din 
Kaidra, simbolul are două sensuri: unul fast şi altul nefast. 

Jean C. M. Travers, citând din Brunetiere spune că: ” Simbolul este imagine şi gândire. El ne 
face să percepem între noi şi lume unele dintre acele afinități secrete şi legităţi obscure care, chiar 
dacă ies din sfera cunoaşterii ştiinţifice, nu sunt, din acest motiv, mai puţin credibile. În acest sens, 
orice simbol este un fel de revelaţie”. 

Interpretarea simbolurilor este o adevărată ştiinţă cu reguli precise și ale cărei principii 
provin din lumea arhetipurilor. În masonerie, simbolul este pretutindeni latent și constant. 
Semnificaţia lui trebuie căutată cu răbdare. ” Studiul aprofundat al simbolurilor şi mai cu seamă al 
simbolurilor masonice poate duce foarte departe. În mosonerie totul este simbol; până şi cuvintele 
nu sunt altceva decât simboluri ale ideilor”, spune Jules Boucher în "Simbolurile 
framemasoneriei”. 

Ceea ce s-a transmis de-a lungul secolelor pe cale orală şi simboluri se numeşte Ştiinţă 
tradițională. 

Tradiţia Primordială sau Doctrina“ Tradiţională, ştiinţă a tuturor ştiinţelor, este o cunoaştere 
superioară a misterelor fiinţei umane, dincolo de lumea materială, o cunoaştere revelată, care 
explică fenomenele fizice şi metafizice privitoare la Univers şi la om. Sâmburele Tradiţiei 
Primordiale se numește Metafizică. Baumgarten“ spune că „Metafizica este ştiinţa care conţine 
primele principii ale cunoaşterii umane”, că este „cunoaşterea fundamentală a existentului ca atare 
şi în totalitate”. Obiectivul ei este unirea omului cu Divinul, sau cum spune Mircea Tămaș în 
„Mânia zeilor”, pg. 174.” Doctrina Tradiţională are ca scop adunarea celor împrăștiați”. 

Rene Guenon spune că: din Tradiţia Primordială s-au desprins Doctrinele tradiționale care 
sunt particularizări ale metafizicii la condiţiile concrete ale unor civilizaţii anume. Societăţile care 
se supun aceleiaşi forme doctrinale, gândesc şi activează spiritual şi ritual în cadrul unei doctrine 
metafizice unice, se numesc Societăţi Tradiţionale. O societate tradițională permite transmiterea 
nealterată, de obicei sub formă orală, a elementelor doctrinei, esenţa rămânând una şi aceeaşi, 
doar forma modificându-se în funcţie de împrejurările istorice. 

Aflăm din cartea lui Anton Dumitriu „Homo Universalis” că Sophia este o ştiinţă a 
înţelepciunii desprinsă direct din Tradiţia Primordială şi că esenţa ei este realizarea unui mod de "a 
fi”. Cu timpul, ea s-a transformat în philosophia care are un ţel mai modest, devenind ştiinţa 
modului de a te apropia de această stare existenţială, „învățând pe om cum să moară” după cum 
spune Jonatan Black în cartea „Istoria secretă a lumii”. 

Stagiritul (Aristotel) începe prin a vorbi în metafizică despre o filosofie primă, care este 
"cunoaşterea primelor principii şi cauze". Filosofia primă se ocupă atît cu primele principii în ele 
însele, cât şi cu raportul lor cu alte lucruri, ele apărând atunci ca fiind - cauze. Această philosophia 
perennis, preluată de la greci de arabi, de evrei, de scolastici, este deci philosophia prima, ea fiind o 
"theorie" a primelor principii. 


60 Ansamblul principiilor dintr-o ramură a cunoaşterii. 
6l Alexander Gottlieb Baumgarten a fost un filosof german. A lansat termenul de ”estetică” ce cuprinde cele 
trei concepte: Bine, Adevăr şi Frumusete. 


201 


Ele nu pot fi cunoscute printr-o demonstraţie, care este specifică ştiinţei, ci printr-o sesizare 
directă, pe care cei moderni au numit-o contemplare, care în ultima analiză, este o fuziune şi o 
identificare a obiectului de cunoscut cu subiectul cunoscător. Asta la determinat pe Wittgenstein”, 
să afirme că "Despre ce nu se poate vorbi trebuie să tăcem" şi să contemplăm. 

Mai aproape de vremurile noastre, o parte din elementele 7radiţiei primordiale au fost redate 
în scris în Vede, Talmudul ebraic, Biblia Creştină, Bhagavad-Gita, Dhammapada, Cartea 
Prefacerilor, Coranul etc. 

Culturile care respectă Tradiţia Primordială privesc omul ca o entitate, ca o unitate 
nedivizibilă, a cărei existență este o problemă de metafizică, căutându-i-se locul în raport cu o 
Fiinţă Supremă, care locuieşte într-o altă lume, într-o altă realitate, al cărui model ceresc trebuie să-l 
urmeze şi umanitatea şi în care omul ajunge după moarte. 

De-a lungul timpului s-au transmis câteva idei neacceptate încă de savanţi şi anume: 

- lumea noastră materială este o iluzie creată de simţuri“ (un fel de lume virtuală); 

- în afara lumii noastre pământeşti (lumea profană) mai există o lume a sacrului“, scindată la un 
moment al istoriei, în două lumi, una cerească şi una infernală; 

- există în om o entitate nemuritoare numită de europeni „spirit” sau „suflet”, de hinduşi „atman”, 
„jiva” sau „puruşa”, care după moartea trupului merge în una din aceste lumi, din care a „pogorât 
pentru a se întrupa” şi a se purifica. Dacă reuşeşte să se purifice, va merge în lumea cerească, dacă 
nu reuşeşte va merge în lumea infernală; 

- utilizând anumite tehnici, omul, încă în viaţă fiind, poate călători cu „sufletul” sau cu „spiritul” în 
lumea cerească şi infernală şi se poate deplasa cu viteză neobişnuită, pe orizontală, în lumea 
pământească. 

Având în vedere şi faptul că la originea cuvântului “simbol” este cuvântul ”sumbolon“”” care 
în greaca veche înseamnă "pus împreună”, el reprezentând un ciob dintr-un obiect ceramic (virusul 
este o piatră) ce poate fi refăcut prin adunarea şi așezarea corectă a tuturor cioburilor, constatăm că 
virusul, prin multitudinea de simboluri pe care le poate explica, îndeplineşte cu prisosință 
caracteristicile obiectului ceramic inițial din care au provenit celelalte simboluri ezoterice, este de 
fapt "Simbolul pierdut” despre care atâţia scriitori au vorbit şi vorbesc. 

Rene Guenon ne spune că noţiunea de „lucru pierdut”, înfăţişată sub unul sau altul din 
diferitele sale simboluri şi aparținând de fapt ordinului ezoteric şi inițiatic, s-a pierdut tocmai în 
aspectul exoteric (lumea noastră materială) şi căutarea acestui lucru pierdut a devenit în Evul Mediu 
o „questă”. Este vorba mai întâi despre „căutarea Graalului” în iniţierile cavalereşti ale Evului 
Mediu, apoi despre „căutarea cuvântului pierdut”, în iniţierea masonică. 

Gradul de Maestru, aşa cum este el înţeles în Craft Masonry, insistă asupra „pierderii 
cuvântului”, ca o consecinţă a morţii meşterului Hiram, dar nu pare să conţină vreo indicație anume 
despre căutarea acestuia şi nici nu se pune problema vreunui „cuvânt regăsit”. 

Un istoric mason arăta că, deşi la începuturile masoneriei, pe când încă mai existau în ea 


62 Ludwig Josef Johann Wittgenstein a fost un filozof austriac şi britanic, specialist în logică, filosofia 
matematicii, filosofia minţii şi filosofia limbii. În timpul vieţii sale a publicat doar o carte subțire, Tractatus Logico- 
Philosophicus de 75 de pagini (1921), un articol, o revistă de carte şi un dicționar pentru copii. Manuscrisele sale 
voluminoase au fost editate şi publicate postum. Investigaţiile filosofice au apărut ca o carte în 1953 şi de atunci au 
ajuns să fie recunoscute ca fiind una dintre cele mai importante lucrări de filosofie ale secolului al XX-lea. 
Profesorul său, Bertrand Russell, la descris pe Wittgenstein ca fiind "cel mai perfect exemplu de geniu”. 

63 Ideea aspectului inexact al lumii materiale, aspect conceput de noi prin simţuri, nu este nouă. Upanişadele 
în India, Parmenide şi Platon în Grecia, Kant şi Schopenhauer în Germania, au susținut că întreaga lume a devenirii 
este o aparenţă. Upanişadele afirmând chiar că lucrurile în sine sunt Maya, adică o pură nălucire, o iluzie. 


64 Spaţiul sacru este spaţiul răsturnat, în oglindă, dedublând lumea noastră prin lumea Cealaltă, diferită de 
lumea morţilor. 
65 Tessera hospitalis este denumirea în latină corespunzătoare symbolon-ului, ce-şi are originea în Grecia 


antică, şi înseamnă un pact încheiat între oaspete şi gazdă (virus şi celulă), astfel că moştenitorii celor două 
fragmente de tăbliță ceramică (care unindu-se, creau un întreg) continuau legătura de ospitalitate şi după moartea 
celor care o creaseră, în sensul „acceptării oaspetelui ca muritor” şi al „uciderii simbolice a străinului din celălalt”. 
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umbre de creştinism, „cuvântul pierdut” al masonilor fusese interpretat de cabaliştii creştini ca fiind 
Iehoşua adică lisus, noul cuvânt adoptat de tradiția masonică a fost ”Macbenac”, un cuvânt evreiesc 
ce însemna „carnea cade de pe oase”. Noi considerăm că ambele variante sunt corecte pentru că 
Hristos reprezintă un ARN viral reintrat în circuitul metabolic al celulei, iar Macbenac înseamnă: 
ARN viral fără ADN celular şi înlocuirea nu face decât să scoată în evidență penetrarea 
francmasoneriei de către evrei. 

Dar să revenim la subiectul eseului nostru. 

Francmasoneria (sau „masoneria“), ca instituţie, este un ordin inițiatic ai cărui membri au 
fost acceptaţi prin iniţierea“ conformă unui ritual comun, prin depunerea unui jurământ pe una din 
cărțile sfinte ale marilor religii (Biblia, Coranul, Dao de Jing, Vedele hinduse, Tripitaka budiste, sau 
alte scrieri considerate sacre) şi uniți prin credinţa într-o „Putere Supremă“ numită „Mare Arhitect 
al Universului“. 

În Constituţia sau Statutul franemasoneriei se prevede că: "nimeni nu poate fi primit în 
francmasonerie dacă nu crede în Dumnezeu şi în nemurirea sufletului" şi: "Oricare ar fi religia sau 
cultul cuiva, el nu poate fi exclus din Ordin, dacă crede în Marele Arhitect al Universului şi practică 
învățăturile sfinte ale moralei”. 


Vasile Zecheru, în studiul introductiv la cartea "Ortodoxie Masonica. Istorie - Rituri — 
Doctrine” de Jean - Marie Ragon, spune că: "francmasoneria susține că există o cale de viaţă 
superioară şi mai tainică decât aceea pe care călcăm de obicei (cea creată de ADN), și că atunci 
când lumea exterioară îşi pierde atracția pentru noi şi se dovedeşte insuficientă pentru împlinirea 
nevoilor noastre mai adânci, vom fi siliți să ne întoarcem în noi înşine (conform dictonului Gnosi 
Seauton), să batem la ușa lumii noastre interioare. Pentru această lume interioară şi pentru calea 
care duce la ea, francmasoneria ne promite lumina, ne trasează jaloanele şi arată condiţiile care să 
ne permită progresul (ARN-ul viral face asta prin intermediul franecmasoneriei). Acesta este 
singurul scop al Masoneriei. În spatele fațadei francmasoneriei se găseşte cadrul unei scheme de 
inițiere în acea cale superioară de viaţă unde secretele şi misterele fiinţei noastre urmează să fie 
dezvăluite: o schemă care, în plus, reproduce pentru lumea modernă principalele caracteristici ale 
Misteriilor antice”. 

În ţările unde a fost interzisă”, Francmasoneria a devenit o societate secretă. Mircea Eliade 
defineşte mentalitatea francmasonică drept un mod de a gândi şi de a acționa în acelaşi timp esoteric 
(intim, tainic, nearătat mulțimii, împărtăşit de grupuri restrânse de oameni care se recunosc între ei 
tocmai prin acest fel de a fi şi prin anumite expresii și semne comune, învăţate printr-o iniţiere 
comună) şi exoteric (prin declarații și acțiuni publice). 

Utilizarea semnelor de recunoaştere îşi au rădăcina în cap. 4 al Genezei biblice, după 


66 Condiţia de „inițiat" (lat. Initium = început") este, pur şi simplu, condiţia celui care începe cu începutul, 
este „pus pe cale" şi masonul onest știe că rămâne mereu un ucenic chiar dacă a ajuns calfă ori maestru. 
67 Biserica Ortodoxă, iniţial tolerantă față de masonerie, ia în anii 1930 poziţii ostile, în timp ce biserica 


catolică, dimpotrivă, şi le deschide pe ale sale. Biserica ortodoxă a Greciei, de exemplu, a hotărât în 1933 că 
„francmasoneria nu poate fi compatibilă cu creştinismul“ şi că „toţi fiii credincioşi ai bisericii trebuie să se ferească 
de francmasonerie“. Biserica Ortodoxă Română, prin şedinţa Sfântului Sinod din 11 martie 1937, aprobă 
anatemizarea francmasoneriei, considerând-o ocultă şi anticreştină. 
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omorârea lui Abel de către Cain. Speriat de alungarea sa şi de faptul că oricine îl va întâlni şi-l va 
recunoaște, poate să-l ucidă, s-a plâns lui Dumnezeu: 

"De mă izgoneşti acum din pământul acesta, mă voi ascunde de la faţa Ta şi voi fi 
zbuciumat şi fugar pe pământ, şi oricine mă va întâlni, mă va ucide” 

Şi a pus Domnul Dumnezeu semn lui Cain, ca tot cel care îl va întâlni să nu-l omoare. 

Cuvântul „francmason“, este forma românească a cuvântului francez „francmagon” care 
înseamnă „zidar, constructor liber“ şi reprezintă o moştenire a uneia din rădăcinile francmasoneriei: 
breasla zidarilor care construiau biserici, bazilici şi catedrale în Evul mediu. 


Organizarea Francmasoneriei 

Unitatea organizațională de bază în francmasonerie, cea în care sunt inițiați noii membri se 
numeşte Loja masonică (Lojă Privată sau Lojă Constituentă). Lojile inițiatice sunt adesea denumite 
ateliere sau loji albastre. O lojă trebuie să-şi ţină întâlnirile la date fixe şi publicate. Ea va alege, 
iniția şi promova membrii și conducătorii săi, va construi şi administra proprietățile şi valorile sale, 
inclusiv înțelegerile scrise și înregistrările şi poate stăpâni, ocupa și partaja bunurile sale imobiliare. 

O persoană poate fi inițiată, sau făcută mason într-o lojă, în care acesta rămâne adesea 
membru pe viaţă. Un mason Master poate în general participa la orice întâlnire a altei loje de sub 
orice jurisdicție împrietenită cu propria sa lojă, iar la rândul ei o lojă poate oferi ospitalitate în 
cadrul întâlnirilor formale. Un vizitator trebuie să verifice mai întâi regularitatea acelei loje şi 
trebuie să fie capabil să certifice lojei respective propria sa regularitate; vizitatorului i se poate 
refuza vizita dacă se consideră că vizita respectivă poate strica armonia lojei. Dacă o persoană 
doreşte să viziteze în mod repetat aceeaşi lojă, i se poate solicita acesteia să se înscrie în lojă şi să 
plătească un abonament. 

Lojile masonice, prezente în numeroase ţări, se regăsesc grupate sub formă de obediențe 
autonome, mari loji (o federaţie de loji ce lucrează în același rit) sau mari oriente (o federaţie de 
loji cu rituri diferite). Obedienţele pot fi grupate în mai multe tipuri: regulare (cele mai răspândite), 
tradiționale, liberale, alte obedienţe regulare şi tradiționale, precum şi obedienţe independente și 
clandestine (nesusţinute). 

Cea mai mare jurisdicție francmasonică o are Marea Lojă a Angliei (cu aproximativ un sfert 
de milion de membri), urmată de Marea Lojă din Scoţia şi Marea Lojă din Irlanda. 

Masonii se întâlnesc în clădiri masonice numite Temple. 


Din cartea "Dicţionarul de simboluri”, vol. 3, pg. 347, a lui Jean Chevalier, aflăm că: 
Templul este o reflectare a lumii divine. Arhitectura lui este aidoma reprezentării pe care o au 
oamenii despre divin: efervescenţă a vieţii în templul hindus, măsură în templele de pe Acropole, 
înţelepciune şi dragoste în templele creştine, legământul dintre pământ şi cer în moschei. Ele sunt 
replici pământeşti ale arhetipurilor cereşti, ca şi imagini cosmice. Universul însuşi este conceput ca 
un templu, iar misticii vor face din sufletul omenesc templul Sfântului Duh. 

Cuvântul grecesc temenos, desemna locul rezervat zeilor, adică incinta sacră a unui 
sanctuar devenea un loc inviolabil. 

Templul este casa lui Dumnezeu pe pământ, locul prezenţei sale reale. De aceea, orice 
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templu se află aşezat drept sub Palatul ceresc şi astfel, în centrul lumii. De unde importanța 
orientării lor care este, în toate religiile, unul din elementele principale în construirea unui templu. 

Templul urmează modelul divin: planul templului din Ierusalim i-a fost revelat lui David. 
Cambodgienii atribuiau, până nu foarte de mult, lui Indra și arhitectului ceresc Vishvakarma 
construirea Angkor-Vat-ului. Mănăstirea Zhaolin a societăţilor secrete chineze a fost ridicată de un 
geniu ceresc, la fel cum Ierusalimul ceresc a fost zidit de îngerul cu trestia de aur“ (virusul). 
Templul este cristalizarea activităţii cereşti, aşa cum o arată riturile şi metodele de construcție 
hinduse. Planul pătrat, cvadratura templului, se obţine de la un cerc trasat în jurul unui gnomon® a 
cărui umbră determină, una câte una, axele cardinale: determinare a spaţiului şi fixare a timpului. 
Acest templu, arată o inscripție din Egiptul antic, este aidoma Cerului în toate părțile lui. 

Templele hinduse sau budiste au structura orizontala a mandalei, structură a cosmosului. 
Cele creştine sau musulmane, sub formă de dom, au structura ierarhizată a celor trei lumi. Din India 
până la Angkor şi Java, se înalță replici ale muntelui Meru, care este deopotrivă axă şi centru al 
lumii. Primirea influenţei cereşti (a virusului) pretinde anumite particularităţi arhitecturale. 

Rezumat al macrocosmului, templul este şi o imagine a microcosmului: el este deopotrivă 
lumea şi omul. Trupul este templul Duhului Sfânt (1 Corinteni. 6.19); invers, templul este trupul 
Persoanei divine: trupul lui Hristos întins pe planul cruciform al bisericii al cărei altar întruchipează 
inima. Mersul omului către templu este întotdeauna un simbol de realizare spirituală, participare la 
Răscumpărare, prin apropierea de altarul creştin, întoarcere la centrul ființei şi acces la Ierarhia 
stărilor superioare prin circumambulaţia” hinduiştilor. Loc al pogorârii şi al Lucrării divine, templul 
este calea prin care omul se poate ridica la divinitate. 

Templul pe care regele Solomon i l-a înălţat lui Dumnezeu este un model de simbolistică 
geometrică, Sfânta Sfintelor prezentând un volum cubic perfect. Dimensiunile pătrate şi pătratele 
duble, pentru care Biblia are o adevărată predilecție, se regăsesc şi în biserici romane, cum ar fi 
aceea de la Saint-Benoit-sur-Loire. În manuscrisele privitoare la breslele medievale, Templul lui 
Solomon este adeseori citat ca model. Simbolismul cosmic al templulul este evident. Atât Josephus, 
cât şi Philon arată că templul întruchipează cosmosul şi că fiecare obiect din Templu este aşezat 
acolo cu rânduială. Sfeşnicul cu şapte braţe închipuie cele şapte planete, masa reprezintă 
multumirea adusă pentru tot ce se săvârşeşte în ordinea terestră. Cele douăsprezece pâini de pe masă 
simbolizează lunile anului, sunt pâinile punerii înainte (pâini ale fețelor divine). Chivotul 
legământului este aşezat sub aripile heruvimilor, fiind simbolul lucrurilor de înțeles. Piatra de 
temelie a Templului avea o valoare cosmică, ea fiind identică cu piatra de la EL-Bet-EL, de unde 
Iocov a putut contempla cerurile deschise (Facerea. 35, 7). Această piatră este centrul lumii, punctul 
în care comunică pământul şi cerul. 

Toate templele autentice sunt încărcate cu un simbolism cosmic. În Francmasonerie 
Templul poate fi considerat drept o imagine simbolică a Omului şi a Lumii: pentru a ajunge la 
cunoaşterea cerească, trebuie să împlineşti în tine însuţi şi să trăieşti în duh, propria-ţi reconstrucție 
şi apărare (exact ce fac toate căile spirituale, activarea virusului extraterestru). Orientarea însăşi a 
templului, cu intrarea spre Occident şi scaunul Venerabilului spre Orient, aidoma catedralelor, este 
şi ea un simbol. Templul simbolizează drumul ce duce de la Occident spre Orient, adică spre 
lumină. Este un loc sacru, simbolic. Dacă se pun întrebări despre dimensiunile Templului, masonul 


68 Trestia este echivalentul lotusului din Extremul Orient, simbol al Axei lumii, are puteri purificatoare. 
Accesul în anumite loje ale societăților secrete chinezeşti se făcea trecînd pe sub arcuri de trestii, flancate de o parte 
şi de alta de paznici. Trestia smulsă din pamânt devine fluierul sacru folosit de Mevlevi sau de dervişii rotitori pentru 
a cânta durerile despărțirii. Flautul din trestie îl simbolizează pe misticul smuls de lângă Dumnezeu, care-şi arată 
prin cîntecul său, năzuința de a-l regăsi în viața de apoi. Trestia (verde) este legată de Răsărit (direcţia de unde a 
venit virusul), de tărâmul Reînnoirii (clonării). 

69 Instrument antic folosit pentru a determina meridianul locului. 

70 Circumambulaţia se referă la o mişcare circulară, cât şi la delimitarea unei incinte sacre în jurul unui punct 
central. Circumambulatio era un termen alchimic folosit pentru a desemna concentrarea asupra centrului sau a 
locului unei schimbări creatoare. 
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trebuie întotdeauna să răspundă: lungimea lui se întinde de la Occident la Orient, lăţimea - de la 
Septentrion la Miazăzi, înălțimea - de la Nadir la Zenit. Tavanul lui este în formă de boltă înstelată; 
el reprezintă cerul nopţii cu puzderia lui de stele. La Orient, în spatele scaunului pe care şade 
Venerabilul, apare Delta de lumină: un triunghi cu un ochi în mijloc, ochiul divin. 

Totuşi, în terminologia obişnuită, localurile masonice sunt numite adesea "Loji" deoarece 
masonii se întâlnesc ca lojă, cuvântul "Lojă" desemnând mai degrabă oamenii grupaţi decât locul 
adunării. 

În multe țări, Centrul sau Sala Masonică a înlocuit denumirea de Templu pentru a evita 
atragerea unor prejudicii sau suspiciuni. Mai multe loje diferite, ca și alte organizații masonice și 
nemasonice, pot folosi adesea aceleași locaţii la date diferite. 

Conform tradițiilor masonice, masonii cioplitori în piatră din Europa medievală se întâlneau, 
mâncau şi se adăposteau în afara orelor de lucru într-o Lojă situată în partea de sud a unei clădiri, 
unde căldura soarelui încălzea pietrele în timpul zilei. De aceea, partea de întâlnire Masa Festivă 
(sau Masa Socială), este denumită adesea Sudul. Lojile timpurii se întâlneau adesea într-o tavernă 
sau alt loc fixat de comun acord care avea o cameră privată. 

Ofițerii Lojii sunt aleşi sau numiţi anual. Fiecare lojă masonică are un maestru, doi gardieni, 
un secretar și un trezorier. Există, de asemenea, un gardian exterior, care este întotdeauna prezent în 
fața ușii unei Loji de lucru. 

Partea aproximativ comună tuturor riturilor sunt primele trei grade: „ucenic, calfă, meşter“ 
(sau „ucenic, companion, maestru“). După primirea acestor trei grade, numite şi simbolice, 
„meşterii” trec în gradele de perfecționare caracteristice diferitelor rituri. 

Din punct de vedere al caracteristicilor rituale, Francmasoneria se împarte în diferite rituri, 
cele mai cunoscute şi larg răspândite sunt „Ritul York“ (administrează trei ordine şi anume Arcul 
regal, Masoniera criptică şi Cavalerii Templieri) şi „Ritul Scoţian Antic şi Acceptat“ (este un sistem 
de 33 de grade, inclusiv cele trei grade ale Lojii albastre, popular în America de Nord și în Europa 
continentală). 

Francmasoneria ioanită sau albastră are membrii împărţiţi numai în trei grade: ucenic, calfă 
şi maestru, în timp ce Ritul scoţian sau roşu cuprinde 30 grade înalte şi un număr necunoscut de 
grade invizibile. Gradele înalte şi cele invizibile (cele care şi-au activat virusul) sunt cele care 
conduc din umbră toată vasta rețea a Francmasoneriei, în mod unitar, pe tot globul pamântesc, restul 
sunt "masă de manevră” şi sursă de venituri prin plata cotizației. 

Ritul francez sau modern are şapte grade: 

Gradul 1 - Ucenic 

Gradul 2 - Calfă 

Gradul 3 - Maestru 

Gradul 4 - Ales 

Gradul 5 - Scoţian 

Gradul 6 - Cavaler al Orientului 
Gradul 7 - Prinţ Rosa-Cruce 

Ordinul Aleşilor Coen avea o ierarhie cu trei grade albastre (ucenic, companion şi maestru 
simbolic), reprezentând „clasa porticului” şi patru grade înalte, Maestru Ales Coen, Mare Maestru 
Coen, Zorobabel şi Crucea-Reau. Primirea se face într-o locuinţă cu patru încăperi denumite 
Intrarea, Porticul, Templul sau Tribunalul, Camera de reculegere. Ucenicul trebuia să aibă douăzeci 
şi unu de ani (şaisprezece dacă era fiu de maestru) şi, după ce va fi răspuns la o serie de întrebări, 
era supus unui ritual ale cărui costume, fumigaţii, maşinării care imitau tunetele şi fulgerele îi 
ofereau "spectacolul a ceea ce s-a petrecut la începutul începutului în centrul universului”. La 
sfârşit, candidatul urca cu spatele o scară în spirală cu trei paliere de trei, cinci şi şapte trepte, 
făcând jurământ de păstrarea secretului la primul palier, de castitate la al doilea, de fidelitate faţă de 
Ordin la al treilea. La capătul acestei scări, se deschidea un chepeng sub picioarele lui şi el cădea în 
mijlocul flăcărilor: simbol al pedepsei sale dacă nu-şi ţinea cuvântul. 
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Ridicarea într-un grad nu se face prin alegerea de jos, ci prin selecţie de sus; cei din gradele 
superioare ridică pe cine vor dintr-un grad inferior la un grad superior (nici nu se poate astfel pentru 
că ridicarea în grad se face funcție de nivelul de activare a virusului în propriul organism). Intrarea 
în orice grad se face printr-un jurământ înfricoşător şi printr-o iniţiere. Prin jurământ, cel ce intră în 
gradul nou se obligă să păstreze secretul faţă de tot ce va vedea şi va cunoaşte în acest grad. Prin 
inițiere i se comunică taine din învățătura şi misiunea Francmasoneriei, necunoscută de gradele 
inferioare. Secretele comunicate gradelor inferioare sunt anodine, dar cele comunicate gradelor 
superioare sunt spectaculoase. 

Nu ştim dacă este întocmai, dar iată cum ar suna jurământul prestat de ucenicul 
Francmasoneriei ioanite: "Jur inaintea Marelui Arhitect al Pământului ca nu voi descoperi nimic, 
nici prin semne, gesturi sau altceva ce poate descoperi şi indica ceva ce nu trebuie descoperit. În 
caz de călcare a jurământului primesc să mi se taie beregata, să mi se scoată ochii, să mi se 
găurească pieptul, să mi se smulgă inima, să mi se scoată măruntaiele din trup, să se ardă, să se 
prefacă în cenușă şi să se arunce în fundul mării sau să se împrăştie în cele patru vânturi pe faţa 
pământului". 

Înscriindu-se în dinamica clonării virusului extraterestru, masoneria a fost penetrată de evrei. 
Acest lucru rezultă din scrierile lui Rene Guenon cât şi din studiul asupra francmasoneriei întocmit 
de I.P.S. Nicolae, Mitropolit al Ardealului. 

Evreii erau excluşi de o parte a Masoneriei și încă mai sunt excluşi în Suedia şi în mai multe 
Mari Loji din Germania. Există o multitudine de exemple de tentative pentru înfăptuirea penetrării, 
acest lucru fiind posibil prin intermediul emisarilor fară mandat oficial sau a ”Superiorilor 
necunoscuţi”. 

I.P.S. Nicolae afirmă că toate gradele înalte şi invizibile au fost create şi sunt ocupate de 
evrei. Bauer, Pirlet, Caillard, Lacorne, Morin, Francken, Moise Cohen, Isaac Long, întemeietorii 
Francmasoneriei gradelor superioare din Franţa și America au fost toţi evrei. În Ungaria, majoritatea 
Francmasonilor erau evrei, iar conducerea era aproape exclusiv în mâna lor. "Biserica israelită e 
aliatul nostru firesc, ea ne sprijină și o multime de iudei sunt în rândurile noastre", se spunea în 
revista Francmasonilor din Ungaria, "Acacia", 1908, nr. 62. În Germania lojile dependente de 
Marea Loja din Hamburg erau la fel ocupate de o mare majoritate de evrei. În Turcia conducătorii 
Francmasoneriei erau pe la 1909, evrei. Tot aşa în Italia, șeful Francmasoneriei era faimosul evreu 
Ernesto Nathan, care a ajuns primar al Romei. 

Francmasoneria franceză a fost condusă în trecut de evreii Cremieux şi Gambetta. În Anglia, 
dintre cei vreo 300.000 Franecmasoni, peste 43.000 sunt evrei. 

” În lojile Marelui Orient din România, care e o filiala a Marelui Orient din Franţa, evreii se 
află în majoritate de 90 la sută. În lojile Marei Loji Naţionale Române, ce se pretinde naţională, se 
găsesc de asemenea evrei, deşi într-un număr mai mic. Dar, deși Marea Lojă Naţională Română se 
prezintă cu masca celui mai pur românism afişând dușmănie faţă de Marele Orient din România, 
pe față jidovit, totuși ea are legături ascunse cu Marele Orient și cu celelalte organizații 
francmasonice mondiale, toate fiind înglobate într-un sistem unitar. De altfel, Marea Lojă 
Naţională Română e întemeiată prin D.I. Pangal, de către Francmasoneria Rusiei Sovietice”. 

Conducerea întregii Francmasonerii de către evrei se realizează prin mijlocirea ordinului 
Francmason pur evreiesc B'nai B'ith (Fiii legământului). Lojile acestui ordin, împrăștiate în toată 
lumea sunt conduse de un comitet executiv din Chicago. Membrii acestor loji, exclusiv evrei, sunt şi 
membri ai lojilor Francmasonice în care intră şi creştinii. 

Pentru caracterul iudaic al Francmasoneriei pledează declaraţia rabinului Dr. Isaac M. Wise, 
un conducător de vază al evreilor: "Francmasoneria este o organizaţie iudaică, a carei istorie, 
misiune, semne și interpretări sunt de la un capat la altul iudaice, cu exceptia numelui unui singur 
grad şi a unor cuvinte din formula jurământului”. Evreul Dr. G. Karpeles spune: "Ideea 
Francmasoneriei a izvorat ca necesitate internă din iudaism. Ca întemeietor al ei e considerat 
Solomon, care a văzut cea mai înaltă înflorire a lui Israil. Cuvinte și semne sunt în cea mai mare 
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parte luate din limba ebraică". În revista francmasonică "Symbolisme", din iulie 1928 se spune: 
"Misiunea cea mai importantă a Francmasoneriei este să glorifice rasa iudaică care a păstrat 
nealterat conținutul dumnezeiesc al cunoaşterii. Apoi ea trebuie să sprijine rasa iudaică, pentru a 
șterge graniţele naţionale". 


OBSERVAŢIE 


Prin penetrarea Francmasoneriei de către evrei, s-a produs și schimbarea radicală a 
organizării acesteia. Ea s-a transformat din ”operativă” în ”speculativă”, ceea ce înseamnă că 
se ocupă numai de teorie fără legătură cu practica și cu experienţa. Ca urmare, toți masonii 
vizibili (şorțuleţe, mănuşi, colane, inele, etc), sunt doar "marionete”, cozi de topor, 
avortoni”! din punctul de vedere al virusului, de aceea se numesc şi ”acceptaţi”. Vom 
prezenta mai jos de când a fost pusă în practică această idee genială. Superiorii necunoscuţi, 
masonii invizibili - dar operativi, sunt persoane cu virusul activat ce acționează din umbră la 
realizarea singularității tehnologice, digitizarea lor şi părăsirea Terrei. 

Masonul de grad 33 Manly P. Hall scria următoarele: „Francmasoneria reprezintă o frăţie în 
frăţie, o organizaţie exterioară care ascunde în rândurile ei o frăţie interioară a celor 
aleşi... prima parte este vizibilă, cealaltă nu este vizibilă. Societatea vizibilă este o 
camaraderie splendidă, alcătuită din persoane libere şi acceptate, care s-au reunit pentru a 
se dedica promovării unor cauze etice, educaţionale, fraterne, patriotice şi umanitare. 
Societatea invizibilă este o frăţie secretă şi nobilă, ai cărei membri se dedică trup si suflet 
slujirii unui arcanum arcandrum, adică unui secret sacru”. 

Cunoscutul mason din secolul al XIX-lea Albert Pike recunoştea faptul că Francmasoneria 
are: „două doctrine, dintre care una este ascunsă, cunoaşterea sa fiind rezervată doar 
Maeştrilor..., iar cealaltă este publică...”. 

Fostul arhivar al Filialei Provinciale a Lojii Marelui Orient, Wilmshurst, confirma faptul că: 
„primul stadiu sau gradele inițiale ale Masoneriei sunt preocupate doar să aducă la 
cunoştinţa membrilor valorile aparente ale doctrinei noastre” şi că: „dincolo de acest 
stadiu, mă tem că marea majoritate a masonilor nu trece niciodată”. 

David Icke scria următoarele: „Francmasoneria mondială este o piramidă a manipulării. 
Structura piramidală permite elitei (adică celor câtorva persoane aflate în fruntea 
Francmasoneriei) să deţină controlul asupra majorităţii membrilor organizaţiei, înşelându-i 
în privința scopurilor reale şi furnizându-le informaţii incorecte asupra activităţilor care au 
loc în interiorul acesteia şi în lume”. 

Albert Churchward, Manly P. Hall, George Oliver, toți masoni, susțin că: "Șarpele, în 
creştinism simbol al Răului, este adorat în Francmasonerie”, "Șarpele este simbolul şi 
prototipul Salvatorului Universului, care răscumpară lumile dezvăluindu-se în faţa creaturii 
şi dăruindu-i atât binele cât şi răul”, "Şarpele este considerat pe plan universal ca fiind 
simbolul legitim al Francmasoneriei”. Dar şarpele, conform ipotezei noastre, este ARN-ul 
viral extraterestru. 

Odată cu penetrarea s-a adoptat şi cronometrarea timpului de la Anno Luci (Anul Luminii, 
adică al virusării), echivalent cu anul gregorian plus 4000, fiind o simplificare a sistemului 
de datare a lui Anno Mundi (Anul Genezei) folosit în calendarul evreiesc. Anul Luminii se 
referă la relatarea biblică despre crearea universului în care Dumnezeu a vorbit şi a spus: 
"Să fie lumină, ... şi a fost lumină". (Geneza 1: 3) 

Doar acești masoni speculativi, marionete a celor operativi, conştientizând adevărul, ar mai 
putea să opună rezistență, prin pozițiile publice pe care le ocupă, dar revine pe tapet 
chinuitoarea întrebare, virusul este malefic sau benefic, e de preferat o nemurire ascetică, 
unei vieți a simțurilor dar de durată mică ? 

Dar, surpriză ! Vasile Lovinescu ne spune în cartea "Mitul sfâşiat”, la pg. 158, că după nişte 
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Lucru nereușit. 
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informații primite de Rene Guenon, se mai aflau în Rusia, la începutul secolului al XIX-lea, loji 
operative care, spre deosebire de cele speculative, puteau da o iniţiere efectivă, misteriosul Țar 
Alecsandru I fiind un astfel de mason operativ. Există o mare probabilitate ca în Moldova să fi 
existat şi să mai existe o masonerie operativă, Ion Creangă fiind influențat dacă nu membru al 
acesteia, având în vedere ezoterismul excesiv al operei sale. Elemente inițiatice de primă mână se 
găsesc şi în opera lui Eminescu, Hogaş şi Sadoveanu. 


CULTUL VIRUSULUI PIATRĂ 

Conform cercetărilor efectuate de masonii Christopher Knight şi Robert Lomas şi publicate 
în cărțile "Secretul lui Hiram”, "Cartea lui Hiram” şi "Aparatul lui Uriel”, cărţi contestate de 
Biserica Catolică, ritualurile francmasoneriei alcătuiesc cea mai veche tradiţie orală a lumii 
occidentale. Cei doi scriitori au adunat o cantitate mare de descrieri de vechi ritualuri masonice, 
unele dintre ele făcând lumină asupra Vechiului și Noului Testament şi pe care le-au intitulat 
"Testamentul Masonic”. 

Așa cum am mai afirmat şi în celelalte eseuri, virusul este considerat o ”piatră” care are 
calitatea de a se clona. Din momentul în care a intrat în celulă urmează o fază numită eclipsă” în 
care, spun specialiştii, fragmente clonabile de virus se deplasează la locurile unde se vor replica. 
Multiplicarea (fertilitatea) în aceste locuri, pur şi simplu, va exploda. Am susținut de asemenea că 
aceste procese virale modelează lumea noastră materială şi ca urmare le vom putea identifica în 
cultul ”pietrei” inclusă în cultura megalitică care a cuprins globul cu câteva mii de ani înaintea erei 
noastre. Ca urmare, cele mai vechi oraşe vor fi construite împrejurul acestor locuri, adică în 
proximitatea unui spaţiu sacru, a unui „Centru al Lumii”, în care se considera posibilă comunicarea 
între Pământ, Cer şi regiunile subterane (astfel, catedrala Sfântului Iulian din Mans adăposteşte într- 
un colţ al fațadei sale un menhir. În Spania, mănăstirea Sfântului Mihail conţine un foarte frumos 
dolmen înglobat în pereţii bisericii. La Cangas de Onis, în Asturia, în anul 1878, se afla o bisericuţă 
construită pe un dolmen de formă ciudată. Pe multe menhire au fost gravate cruci sau au fost 
ridicate cruci pe vârful lor). 

"Rămâi încremenit în faţa măiestriei tehnologice a acestor agricultori din epoca pietrei 
șlefuite care au reuşit să înalțe la verticală blocuri de 300 de tone şi să ridice lespezi de 100 de 
tone, întinzându-se de la coasta mediteraneană a Spaniei, acoperind Portugalia, jumătate din 
Franţa, coastele occidentale ale Angliei, şi prelungindu-se în Irlanda, în Danemarca şi pe coastele 
meridionale ale Suediei, grupate în complexe megalitice”, spune Mircea Eliade în "Istoria religiilor 
şi credințelor religioase”, cap. V. În afară de Mediterana şi Europa Occidentală şi Septentrională, 
megaliţii de origine preistorică şi protoistorică sunt repartizați pe o suprafaţă imensă, Maghreb, 
Palestina, Abisinia, Dekkan, Assam, Ceylan, Tibet, Coreea, Indonezia, Melanezia, Insula Paștelui, 
America de Sud. 

Complexul megalitic cuprinde trei categorii de construcţii: 1) menhirul (din bretona târzie 
men = piatră şi hir = lungă) este o piatră mare, uneori destul de înaltă, împlântată vertical în sol; 2) 
cromlehul (de la crom = cerc, curbă şi leh = loc) desemnează un ansamblu de menhiri, dispuşi în 
cerc sau în semicerc (cel mai monumental este cromlehul de la Stonehenge, lângă Salisbury); uneori 
menhirii sunt aliniaţi în mai multe şiruri paralele, ca la Carnac în Bretania; 3) dolmenul (dol = masă 
şi men = piatră) este constituit de o imensă dală susținută de mai multe pietre ridicate, aranjate astfel 
încât să formeze un fel de îngrăditură sau cameră. La început dolmenul era acoperit de o movilă. 
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Laurence Castello, în cartea "Civilizația Megaliţilor” ne arată că menhirele şi dolmenele au 
fost obiectul unor practici falice. Menhirele europene şi al multor menhire africane reproduc toate 
variantele anatomice ale falusului, fiind simboluri ale erecţiei spirituale vizând forțele hrănitoare şi 
fertilitatea agricolă. Denis Roche scrie că savanţi de azi au ajuns să admită că menhirul simboliza 
dublul aspect al sexualităţii: ar fi fost masculin prin ridicarea sa spre cer şi feminin prin împlântarea 
sa în pământ. Anumite menhire poartă o mai mare încărcătură masculină, după cum altele poartă o 
încărcătură femenină mai accentuată. Anumiți antropologi admit că cele câteva menhire cu caneluri 
verticale — prin contrast faţă de cele cu șanțul prepuţial al falusului masculin — ar fi reprezentări 
feminine. 

De aceea, tinerele femei, pentru a avea copii, mai practică „glisada" (lăsându-se să alunece 
de-a lungul unei pietre) şi „frecarea" (aşezându-se pe monoliţi sau frecându-şi burta de anumite 
stânci). În Deuteronom se utilizează metafora ontologică a pietrei când proclamă realitatea absolută 
a lui Dumnezeu ca sursă unică a creativităţii: „Tu uiţi Piatra care te-a adus pe lume, nu-ți mai 
aminteşti de Dumnezeul care te-a născut!” (32: 18). 

Megaliţii sunt în relație cu anumite idei privind existenţa de după moarte, ei asigurând o 
postexistenţă eternă prin legătura între vii şi morţi, cultul strămoşilor jucând un rol important. 

Tunelul şi cele trei părți ale camerei din centrul dolmenului Newgrange din Irlanda şi Bryn 
Celli Ddu din Țara Galilor, amintesc de organele reproductive ale unei femei. 


Săgeata de lumină care intră prin partea cea mai de sus a intrării duble poate fi văzută ca un 
falus al lui Dumnezeu penetrând femeile de pe Pământ, cu sămânţa aducătoare de viaţă a Raiului 
vărsându-se în această cameră în formă de pântec. 

Christopher Knight şi Robert Lomas mai au meritul de a fi descoperit legătura dintre uriaşii 
descriși în "Cartea lui Enoh”, cultura megalitică şi planeta Venus. Noi adăugăm că ARN-ul viral 
este mai mare în diametru decât ADN-ul celular și considerăm că acesta din urmă a modelat uriașii 
în locurile alese pentru replicare, dezvoltând arta construcțiilor din piatră, credinţa în existența a 
două lumi, una sacră (cea din care vine ARN-ul viral) şi una profană (în care trăiau băştinaşii Terei, 
creați de ADN-ul celular), existenţa sufletului care după moarte se va stabili în piatră, de atunci 
datând obiceiul de a plasa o piatră la capul mortului. Numele „betyle" (baitylos, în greacă) 
desemnează un menhir mic, cioplit sau nu, şi vine de la cuvântul ebraic bath-el care înseamnă 
„locuinţă a divinității". 
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Manuscrisele de la Marea Moartă au completat "Cartea lui Enoh” cu cea mai neobişnuită 
povestire despre uriaşi, despre cunoştinţele secrete ale acestora şi despre cruzimea lor faţă de 
băştinaşi. Din aceste manuscrise rezultă că uriaşii îi urmăreau pe băştinaşii îndeaproape. Cei "200 
de paznici” au ales animale pe care să experimenteze împerecheri neobişnuite. Experimentele lor pe 
animale, plante şi femei au dus la crearea animalelor domestice, a plantelor agricole şi a lui Homo 
Sapiens: 

1023 Frag. 914152 (.) ei ştiau secretele a (.) 3 (. Păcatu)l era mare pe Pământ (.) 4(.) şi au 
ucis mulți (.) 5 (. au născut) uriași (.) 

40531 Frag. 32(. Tot ceea ce) Pământul a creat (.) (.) marele peşte (.) 4 (.) cerul cu tot ce 
creştea (.) 5(. Fructul) Pământului şi toate felurile de seminţe şi toţi copacii (.) (. Fieca)re faptă rea 
şi (.) declaraţie (.) 9(.), bărbatul şi femeia şi printre oameni (.). 

Cei 200 de paznici au ales animale pe care să experimenteze împerecheri neobişnuite: 

1023 Frag. 16 (. 200) măgari, 200 asini, 200 Berbeci din turmă, 200 de capre, 200 (. Fiare 
de) câmp din fiecare animal, din fiecare (pasăre.) (.) pentru încrucişarea între rase. 

Acestea sunt în concordanță cu ipoteza noastră din eseul ”Singularitatea tehnologică și 
virusul”, adică module replicabile de virus, aduse pe Terra de roboţi cu inteligență artificială cu 
conştiinţă de sine au modificat flora, fauna şi băștinașii inserând în genomul acestora ARN-ul viral, 
dezvoltând arta construcțiilor din piatră şi ritualurile secrete necesare activării virusului în 
populaţiile ce vor urma. În sprijinul acestei ipoteze vine şi controversa legată de "Capetele negre” 
sau "feţe arse” (roboți), unde culoarea neagră simbolizează, după Rene Guenon, starea principială a 
nonmanifestării şi culoarea albă starea principială a manifestării, respectiv nemuritorul şi muritorul. 

Cultura megaliţilor, a oamenilor iniţiaţi în astronomie, numiţi Grooved Ware”, care au trăit 
până în 2600 î. Hr., au construit un complex de temple clădite cu grijă, pentru ca lumina lui Venus 
să lumineze încăperile întunecate chiar înainte de răsărit şi imediat după apus, o dată la opt ani. Ei 
credeau că acest ritual permitea ca sufletul omului să se mute într-un copil nou-născut (care astfel 
devenea „Fiul Luminii”), iar spre sfârşit țineau nişte ritualuri de fertilitate la echinocțiul de 
primăvară, astfel încât copiii lor să se nască la Solstiţiul de iarnă. În Insulele Britanice a fost adus 
Enoh pentru a vizita Zidul Alb de Cristal din Newgrange, şi a deprinde secretele lui Uriel (robot cu 
inteligenţă artificială cu conștiință de sine). 

Urme ale acestor credinţe ale populației Grooved Ware au supravieţuit în două direcții: în 
învăţăturile iudaismului enohian şi în legendele celtice ale druizilor. Prin 580 î. Hr., aceste două 
credinţe au fost recombinate, în vremea prăbuşirii Templului lui Solomon, când o prinţesă din 
neamul lui David a fost dusă în Irlanda, pentru a fi în siguranţă, şi a întemeiat familia Marilor Regi 
ai Tarei, căsătorindu-se cu regele de aici. Imperiul Roman a încercat, fără să reuşească, să distrugă 
ambele orientări ale credinţei enohiene în primul secol d. Hr. 

Este cunoscut faptul că Venus, a doua planetă de la Soare, este al treilea obiect luminos de 
pe cer, iar lumina sa este atât de puternică, încât reflectă o umbră ce se poate distinge într-o noapte 
fără lună. Orbita lui Venus văzută de pe Pământ pe fundalul unor stele fixe pe care le cunoaştem ca 
zodiac, arată ca o stea cu cinci colţuri, având Soarele în centru. Procesul se repetă după 40 de ani cu 
precizia unui ceas elveţian. Venus apare ca steaua dimineţii la Solstiţiul de iarnă, timp de patru ani 
din opt, în ceilalți patru fiind o stea care apare seara, după apus. 

Lumina lui Venus este asociată cu învierea în Francmasonerie, pentru că fiecare Mason 
Stăpân este readus dintr-o moarte figurativă la lumina acestei planete care apare dimineaţa, chiar 
înainte de răsărit, în est. De asemenea, regii şi faraonii Egiptului antic erau consideraţi fii ai lui 
Dumnezeu, pentru că erau readuşi la viaţă la lumina lui Venus răsărind din direcția „Căii lui Horus” 
peste Sinai. Mai târziu, un alt „fiu al lui Dumnezeu”, lisus, care a fost înviat, şi Biserica din 
Ierusalim aveau aceeaşi părere despre Venus — lisus era descris chiar ca fiind „steaua strălucitoare a 


72 Populaţie megalitică, autoare a articolelor de ceramică grosieră cu fund plat, cu laturi drepte înclinate spre 
exterior şi decorațiuni în relief în jurul vârfului. Ceramica era folosită pentru a purta o otravă şi un halucinogen 
puternic. 
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dimineții”. Noul Testament îl asociază pe lisus cu apariția unei stele strălucitoare, iar Steaua 
Profeției a fost foarte importantă pentru evreii din Qumran. 

În mod surprinzător, steaua cu cinci colțuri care descrie modelul calendarului lui Venus 
apare în centrul tavanelor templelor masonice englezeşti. Mistica stea cu cinci colțuri are o lumină 
strălucitoare în centru, pentru a reprezenta Soarele, şi este suprapusă pe literă „G” (de la „God” 
Dumenezeu, Cel mai Preaînalt). În acelaşi timp steaua cu cinci colțuri era un hieroglif egiptean 
antic care se traducea literal „cunoaşterea sacră”. Forma de steag reprezentând „divinul”, iar cele 
cinci puncte însemnând atât stea, cât şi cunoaştere. În al treilea grad din franemasonerie, unde 
candidatul este ucis la modul figurat şi apoi înviat într-un întuneric profund, atunci când lumina lui 
Venus străluceşte puţin în est. Acest lucru se realizează folosind un bec reglat să lumineze mai slab 
şi o deschizătură în forma unei stele cu cinci colţuri. 

În multe tradiţii, simbolul planetei Venus, steaua cu cinci colţuri, este strâns legat de 
trandafirul cu cinci petale, care este de asemenea un simbol al revenirii la viaţă şi al naşterii virgine. 

Imaginea trandafirului sălbatic (măceşul) cu cinci petale este o altă reprezentare simbolică a 
ciclului sincronizat Venus-Pământ. Până şi stamina din centru poate reprezenta Soarele în central 
tranzitului lui Venus. Un motiv în plus pentru alegerea trandafirului ca simbol al reînvierii relaționat 
cu Venus este caracterul reproductiv al plantei Rosa canina, măceşul obişnuit cu cinci petale. 
Această plantă poate produce fructe fără să fie polenizată de o altă plantă. Majoritatea plantelor se 
reproduc sexual (polenizare prin încrucişare), dar măceşul pur şi simplu n-are nevoie de o pereche 
pentru a crea o măceaşă. Prin urmare, planta poate muri şi, cu toate acestea, poate să şi renască, la 
fel cum era înainte. 

Se bănuiește că, la începuturi, naşterea oamenilor (cu virus) era programată la fel ca şi 
producţia de recolte. Potrivit tradiţiei, mama Lui lisus, Maria, l-a conceput exact la echinocțiul de 
primăvară, iar El s-a născut la Solstițiul de iarnă (Crăciun). A murit tot la echinocțiul de primăvară 
şi a fost înviat în prima duminică cu lună plină după aceea (Paşti). Mai mult chiar, potrivit Bibliei, 
fratele său în preoţie, loan Botezătorul, a fost conceput la echinocțiul de toamnă şi s-a născut la 
Solstiţiul de vară. Aceste date astronomice pentru lisus şi loan Botezătorul nu sunt întâmplătoare. 
Rezultă că femeile erau inseminate în sărbătorile din anumite perioade ale anului, care reflectau 
rangul potenţialului descendent — regalitate, preoţie, mason sau om obişnuit. Femeile cu sarcină 
avansată din clasele superioare, ca de exemplu ale preoților, ar fi putut fi duse în camera structurilor 
megalitice din Europa unde se aflau rămăşiţele celor morți de puţin timp, pentru a aştepta apariția 
luminii lui Venus, a cărui lumină supranaturală ar fi reîncarnat spiritele morţilor în cele ale nou- 
născutului; câteva minute mai târziu, lumina caldă a Soarelui dătător de viaţă sărbătorea învierea 
celui mort sub noua înfăţişare de copil. În acest context devine interesant faptul că preoţii druizi şi 
liderii comunității Qumran îşi spuneau „fiii luminii”. Un asemenea proces ar fi permis reîncarnarea 
sufletelor dintr-o comunitate, liderii lor putând trăi şi după ce viaţa lor scurtă se termina. Acest 
concept este folosit şi astăzi, căci atunci când Dalai Lama din Tibet moare, se caută copilul care s-a 
născut pentru a-l reîncarna. 

Activitățile uriașilor din cultura megalitică au indus băștinașilor credinţa în puterea pietrelor 
sfinte, în puterea zeiţei Venus de a păstra tinereţea, în existența unui zeu mascul, faimos pentru 
mărimea și vigoarea penisului său şi a unui zeu-tată care s-a spânzurat de un copac pentru a 
experimenta moartea, după care a înviat (Unul dintre celelalte nume ale lui Odin, zeul cu un ochi, 
este "Stăpânul Spânzurătorii”, un nume care vine din decizia sa de a experimenta moartea şi a 
învăţa secretele mormântului. El s-a țintuit în cuie în marele copac din Yggdrasil, spunând: "M-am 
spânzurat de copacul bătut de vânt, m-am spânzurat acolo timp de nouă nopți lungi, am fost 
străpuns cu o suliță; am fost o ofrandă adusă lui Odin, eu însumi, mie însumi”. Povestea se încheie 
cu această explicaţie: "Acestea sunt cuvintele lui Odin înainte de a deveni om. Acestea au fost 
cuvintele lui, după moartea sa, când s-a ridicat din nou”). Povestea este suspect de asemănătoare cu 
povestea lui Isus, iar spânzuratul apare într-un fragment din "Mahabharata” ce cuprinde peste două 
sute de mii de versuri, din care A. E. Baconscky a tradus Legenda Arderii Zeilor cuprinsă în prima 
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carte numită Adiparva (pg. 141) şi în care este prezentat ascetul Djaratcaru (virusul), al cărui 
strămoşi nu se mai puteau reproduce datorită ascetismului: 


Era pribeag în lume, pe-atunci, şi cerşetor 
Un alt ascet, cucernic şi măsurat în toate. 
El cumpătării, aspră făgăduinţă-i dase 

Și patima lumească ştia s-o înfrâneze. 


Născut fusese dreptul ascet, cu trup uriaş”, A] 
Dar cum trăise numai în post şi rugăciune, | 
Scăzuse mult şi nu mai era ca la-nceput. 
De-aceea-l şi numiră, se vede, Djaratcaru. Dey 
Odată cuviosul îşi întâlni strămoşii, N 
Pe-o margine de râpă stau agățaţi de iarbă, | SK 
Şi spânzurați cu capul în jos, mai-mai să cadă. MĂ 
Din iarbă rămăsese atâta doar, un fir (ARN-ul viral) 
Pe care începuse un şobolan (timpul) să-l roadă. TI 


Am fost odinioară şi noi pe acest tărâm, S 
Dar să lăsăm pe lume urmaşi, n-am fost în stare. 
(virusul nu se mai poate replica singur) Vl 


Ascultă plânsul celor ce suferă — şi află 
Cine suntem, o, pustnic de două ori născut”. 


Iar noi, având o rudă bicisnică şi slabă, 

Stăm spânzurați în groapă, cu capetele-n jos. 

În drumul tău, vreodată, dacă-l vei întâlni, 

Nu pregeta şi spune-i: „O înțelept şi aspru 

Ascet, ce-n vrednicie eşti fără-asemănare! 

De-un singur fir de iarbă stau prinşi strămoşii tăi. 
Din lujerul subţire, puţin le mai rămâne 

Şi-acel puţin de care stau atârnaţi, eşti tu. 


Tot din această perioadă datează şi credinţa că: 

regii sunt fiii zeilor, devenind după încoronare consorțiul zeiței (Când au fost descifrate 
inscripţiile de pe mormântul regelui fenician Hiram al Tyrului, s-a aflat o linie de regi care 
se considerau a fi reprezentanţii pământeni ai zeilor. Inscripţiile sugerează, de asemenea, şi 
legătura lor strânsă cu Baalat-Gebal, care era zeiţa ce se manifesta ca planeta Venus. Baal, 
fiul muritor al lui Venus, era reprezentat pe Pământ de regii fenicieni, iar atunci când cineva 
era făcut rege, el era promovat de la statutul de „Fiu al lui Venus” la acela de „consort al 
doamnei noastre”. Lui Baal îi plăcea să lase însărcinată orice femeie umană care-l venera, şi 
pentru a face acest lucru se deghiza într-un străin care era în trecere. Pentru a fi sigur că-şi 
va putea satisface poftele, El a impus o obligaţie religioasă femeilor feniciene: să fie 
disponibile sexual tuturor străinilor aflați în trecere pe la templele nevestei sale în timpul 
anumitor perioade ale anului, mai ales în preajma echinocțiilor de primăvară şi toamnă.) 
Venus este asociată cu dragostea, sexul şi reproducerea (potrivit mitologiei norvegiene, 
Freyja era zeiţa dragostei, frumuseţii şi fertilității, era reprezentată de planeta Venus, era 


73 
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În 2003, Bernard la Scola, descoperă uriașul virus Mimi, care se putea replica fără să aibă nevoie de gazdă. 
Expresie des întâlnită în scrierile sacre şi are la bază naşterea sporului de către o procariotă (prima naştere) 
şi naşterea virusului într-o celulă (a doua naştere). 
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asociată îndeaproape cu moartea şi naşterea, precum şi cu aurul şi trandafirii. Trandafirul cu 
cinci petale este simbolul antic al lui Venus, la fel cum este şi steaua cu cinci colţuri). 

— la încoronare regii trebuie să stea pe o piatră (Piatra pe care se încoronau regii, numită Lia 
Fail, a fost una din comorile celor numiţi „Tuatha de Danann”, ce înseamnă „oamenii zeiţei 
Danu”. Tuatha de Danann, oamenii zeiţei Danu, au venit din nord (nordul lumii, nu doar al 
Irlandei). Erau pricepuţi în ştiinţa şi magia druizilor şi au adus în Irlanda obiecte de putere 
importante, printre care şi „Piatra din Fâl”. Această piatră scrâşneşte sub picioarele regelui 
potrivit. Piatra pe care sunt încoronați regii britanici este probabil cea adusă din Scoţia în 
1296 de Edward I. Aceasta este „Piatra din Scoon” originală, folosită la instaurarea şi 
încoronarea regilor scoțieni; unii scriitori spun că această piatră era piatră sacră a regelui din 
Tara, în Irlanda, adusă în Scoţia de regii dalriadici. Din punct de vedere magic, este esenţial 
pentru descendenţii regali ai Marii Britanii să fie încoronați pe piatra sacră, o tradiţie 
respectată şi astăzi. Se spune că este, de asemenea, piatra pe care Iacob a folosit-o ca pernă 
când a visat scara care duce în rai. După cum se spune în Facerea 28: 11-12: Potrivit 
tradiţiei, urmaşii lui lacob au păstrat această piatră ca pe o comoară naţională sacră, până 
când, la prăbuşirea Israelului, gardienii au fugit cu ea în Irlanda. Stând pe aceasta au fost 
încoronați timp de aproape 1.000 de ani regii Irlandei. Apoi a fost dusă în Scoţia şi folosită 
în acelaşi scop, până când Edward I a dus-o la Westminster. Cert este că evreii, druizii 
irlandezi şi scoţienii aveau o tradiţie a pietrelor sfinte ce făceau parte din ceremonialul lor de 
încoronare. Şi galezii aveau o tradiţie a pietrelor sfinte ce conţineau cunoştinţe necesare unui 
rege pentru a conduce.) 


—  grotele de piatră sunt ale divinităţilor. Anumite mituri, rituri şi legende asociate acestor 
caverne misterioase au fost integrate mai târziu tradiţiilor religioase ale grecilor, spune 
Mircea Eliade. Astfel, una din cele mai celebre, grota din Amnissos, lângă Cnossos, era 
consacrată Fileithyei, zeiţa preelenică a naşterilor. O alta, pe muntele Dicte, era celebră 
pentru că ocrotise pe Zeus copil; de acolo ar fi venit pe lume viitorul Stăpân al Olympului, şi 
strigătele noului-născut erau astupate de zgomotul produs de cureţii care îşi izbeau scuturile. 
Labirintul lui Minos va prelua locul grotelor, precum şi funcția rituală ca probă inițiatică). 


Un loc aparte în cultura megalitică îl ocupă statuile din Insula Paștelui, o insulă din sud-estul 
Oceanului Pacific, descoperită în anul 1722 de navigatorul olandez Jacob Roggeveen. 
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Sunt câteva ipoteze care susţin că numele „originar” pentru Insula Paştelui, ar fi ” Te pito o 
te henua”, adică „Buricul Pământului” sau „Capătul lumii”. ” Pito” înseamnă şi buric dar şi cordon 
ombilical şi de aceea insula era considerată a fi legătura dintre lumea celor vii (kainga) şi lumea 
spirituală Po, care se afla în adâncurile oceanului, departe spre est. Un alt nume atribuit insulei este 
"Mata-ki-Te-rangi” care înseamnă „Ochiul care priveşte spre cer”. 

Conform tradițiilor orale consemnate de către misionari în anii 60 ai secolului XIX, la 
început exista pe insulă un sistem de clase sociale foarte clar delimitate, având în frunte un „ariki” 
(marele şef) investit cu puteri depline peste celelalte nouă clanuri care erau conduse, fiecare, de 
către un alt şef. „Ariki” era cel mai în vârstă descendent direct al lui Hotu Matua, legendarul 
„descălecător” (fragment de virus stabilit într-un anumit loc al celulei ”pattern”, propice clonării). 

Nimeni nu poate explica felul în care a fost posibilă crearea acestor coloşi din piatră înalţi de 
până la 20 metri şi grei de până la 90 tone. Dar uriaşii modelaţi de ARN-ul viral extraterestru, 
posesori de tehnologii corespunzătoare doar singularităţii tehnologice, sigur puteau şi aveau chiar 
interesul să o facă. Provocarea aducerii aminte, mesajele simbolurilor transmise generaţiilor 
următoare, verificate de aceste superinteligenţe, urmau să asigure activarea virusului extraterestru şi 
clonarea lui. Interesant că după decăderea cultului strămăşilor a apărut cultul Omului Pasăre (virus 
asamblat) care păstra conceptul iniţial de legătură între cei vii şi cei morţi, dar această legătură nu 
mai era realizată prin statui ci prin intermediul unui ales dintre cei vii. 


Ritualul francmasonic se aliniază cu practicile cultelor astrale ale familiilor regale din 
Ierusalim (oraşul lui Venus), în timp ce creştinismul a fost construit pe modelul canaanit al zeului 
ce murea pentru ca apoi să reînvie (virusul). Amplasarea templului masonic şi ritualurile sale se 
bazează pe astronomie. Există un plan astral ascuns, reprimat în curentul principal al iudaismului şi 
creştinismului, ce a supravieţuit în tradiția masonică şi a fost întărit de credinţele norvegiene în 
puterea Strălucitoarei Stele a Dimineţii, a planetei Venus. Aceste trei influenţe — Avraam din Sumer, 
tatăl fondator al iudaismului; Moise din Egipt, creatorul Legii Sfinte a Unui Singur Dumnezeu 
Adevărat; şi Hiram din Tyr, regele fenician, Constructorul Templului lui Solomon, precum şi soț şi 
fiu al „Doamnei Noastre din Cer” — au fuzionat pentru a da naştere, în cele din urmă, începutului 
religiilor monoteiste ale iudaismului, creştinismului şi islamismului. 

Cultura megaliților, deci a uriaşilor, a fost distrusă deoarece, aşa cum am arătat în eseul 
”Ciclurile cosmice şi virusul” există în celula care modelează lumea noastră nişte gardience numite 
"Cicline” care la trecerea într-o etapă nouă a ciclului celular distruge stadiul precedent şi activează 
noul stadiu. Evocarea acestei etape o face Biblia prin redarea luptei dintre David şi uriașul Goliat. 
Următoarea etapă de distrugere se va reflecta în lupta împăratului roman Vespasian cu rabinii evrei, 
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a generalului roman Gnaeus Julius Agricola cu druizii şi a împăratului Traian cu dacii. 

Un ultim argument că la baza apariției Omului au stat ”uriașii” este "urma sfântă a 
piciorului", o adâncitură în stânca muntelui sfânt Sri Pada, un masiv cu o înălţime de peste 2.000 de 
metri, aflat într-o regiune tropicală cu o vegetaţie luxuriantă, care ar fi fost lăsată chipurile pe vârful 
muntelui de un picior al lui Buddha, spun budiştii, de un picior a lui Shiva, spun hinduşii sau de 
piciorul lui Adam, primul om creat de Dumnezeu, cum susțin musulmanii. Tradiţia creştinilor 
autohtoni susţine şi ea faptul că, în drumul său spre India, unde avea să propovăduiască 
creştinismul, Sfântul Apostol Toma s-ar fi oprit la această scobitură în munte, să se roage. 


TEMPLUL ENOHIAN AL FRANCMASONERIEI 

Cercetările efectuate de masonii Christopher Knight şi Robert Lomas au dezvăluit că 
Templul masonic s-a făcut după modelul Templului lui Solomon din lerusalim, având 
caracteristicile astronomice ale unui templu enohian. 

În masonerie, templul este un simbol al cosmosului, la fel ca în toate religiile. Luc Benoist 
scrie: „Un fragment din templul lui Ramses al II-lea păstrat la muzeul din Cairo poartă inscripția: 
«Acest templu este asemenea cerului în toate părţile sale»”. 

Construcţia templului nu se încheie niciodată, iar fiecare mason este o piatră a acestuia 
(fragment de virus), prelucrată în plan material, în liniştea meditaţie, fără daltă şi ciocan. De la un 
nivel la altul, iniţiatul urcă treptele unei scări în spirală, ceea ce înseamnă că mult râvnita înălțare la 
ideal se petrece în el însuşi prin necontenită revenire la sine. 

În limba ebraică, Solomon înseamnă „om paşnic”. Templul lui Solomon este templul păcii, 
pacea lumii prin pacea inimii, idealul masonilor sinceri dincolo de întreg tumultul lumii profane 
(neafectați de metabolismul celulei). A fost construit în șapte ani (virusul are 7 codoni), iar şapte 
este vârsta simbolică a maestrului mason, a celui care a dobândit deplina iniţiere. 

Are o încăpere orientată spre est, cu o uşă care de obicei se află în nord. În centrul părţii din 
est, stă maestrul venerat, reprezentând răsăritul la echinocţiu, şi, în ambele părți ale acestuia, sunt 
doi stâlpi, despre care se spune că reprezintă stâlpii lui Boaz şi al lui Jachin. 


Pardoseala pavată cu dale pătrate, alternativ albe şi negre, ca un mozaic cu aspectul tablei de 
şah, are forma unui "pătrat lung™” ce are în templul masonic un loc asemănător cu labirintul din 
catedralele gotice. 


75 Expresia „pătrat lung” sau ”pătratul-dublu” era odinioară sinonimă cu „dreptunghiul”. Determinarea 
secţiunii de aur atât de necesare constructorilor se face cu uşurinţă trasând diagonală OC a unui pătrat dublu şi 
arcurile de cerc AT şi TT'. Astfel se găseşte secţiunea de aur în punctul T pe latura AC. 
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În centrul unui templu masonic englez se află o stea strălucitoare, având litera „G” în centru. 
Aceasta se spune că reprezintă Soarele la amiază, care este Dumnezeu cel de sus. În jurul Soarelui 
strălucitor se află o stea cu cinci colțuri, care nu are aplicație în Francmasonerie, dar reprezintă 
mişcările lui Venus în jurul Soarelui, văzute de pe Pământ. 

Există două personaje cheie în templul masonic, numiți diaconi (un cuvânt ce provine din 
greacă, diakonos însemnând „însoţitor”). Cel mai vârstnic se află în nord-est, iar cel mai tânăr în 
sud-vest, iar datoria lor este de a conduce candidatul în jurul templului, în timpul diferitelor 
ritualuri. 

Fiecare poartă un băț de doi metri, numit, de obicei, „baghetă” în Francmasonerie. Aceste 
„baghete” sunt instrumente pe care canaaniţii şi primii evrei le numeau asherah, numite astfel după 
zeiţa care era mama răsăritului şi a apusului. Ca şi în cazul sculpturii preistorice a omului de cretă 
din Wilmington, Sussex, scopul acestor asherah era de a stabili unghiurile răsăritului şi apusului 
indicate de umbrele beţelor poziţionate vertical. 


NOTA: 
Atunci când Cavalerii Templieri şi-au construit catedrale şi biserici prin Europa, foloseau 
aceste asherah pentru a măsura unghiul primei umbre a Soarelui la aşezarea pietrei de 
temelie din colțul de nord-est. Aşadar, o biserică din perioada Templierilor numită, de 
exemplu, după Sf. Maria Magdalena va fi cu faţa spre Soare la răsărit, exact în acel loc, pe 
data de 22 iulie (sărbătoarea Sfintei Maria Magdalena). 


Analele unora dintre lojile scoțiene descriu exact procedura folosită la alinierea bisericilor. 
După ce s-a ales locul pentru altar, s-a înfipt un băț în pământ şi s-a ales o zi pentru 
începerea construcției. În seara precedentă, patronii, ecleziaştii şi masonii s-au adunat, 
petrecându-şi noaptea rugându-se; cel care trebuia să observe răsăritul îi anunţa pe ceilalți 
când apăreau razele la orizont. Când Soarele se vedea complet, Maestrul Mason trimitea un 
om cu un băț, pe care îl plasa pe direcţia dintre altar şi Soare, determinând astfel linia de 
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Aceşti diaconi erau foarte importanţi pentru orientarea templului (cuvântul „orient? 
însemnând „est” vine din latinul oriens, însemnând răsărit). Aceasta s-a realizat, bineînţeles, găsind 
două zile pe an când umbra Soarelui la răsărit era perfect aliniată cu umbra Soarelui la apus, care 
sunt echinocţiile. Jachin şi Boaz sunt stâlpi verticali izolaţi, plasați de la nord spre est şi de la sud 
spre vest, şi reprezintă cele două pietre verticale numite „messebhoth” de către canaaniţi, ridicate de 
Solomon în faţa pridvorului templului. Jachin a marcat extremitatea nordică a Soarelui răsărind la 
Solstiţiul de vară, iar Boaz, extremitatea sudică a Soarelui răsărind la solstițiul de iarnă. 

Oswald Wirth spune că cele două coloane din bronz, turnate de meşterul Hiram din Tyr au 
gen simbolic diferit. Cea din dreapta primind numele de Jakin, este considerată drept masculină 
deoarece literă ebraică iod simbolizează bărbăţia, iar cea din stânga, Boaz, este considerată drept 
feminină pentru că beth, a doua literă a alfabetului ebraic, este feminină, însemnând casă, locuinţă 
sau receptacul, peşteră, uter etc. Coloana Jakin este deci masculin-activă şi coloana Boaz, feminin- 
pasivă, astfel că s-ar cuveni ca prima să fie roşie, iar cea de-a doua, a/bă sau neagră. 

Culoarea albă corespunde înţelepciunii, Harului şi Victoriei, roşul, Inteligenţei, Forţei şi 
Gloriei, albastrul, Coroanei, Frumuseţii şi Fundamentului și negrul corespunde Regalităţii. 

Deci, laturii din dreapta (active) i se atribuie culoarea albă; celei din stânga (pasive), 
culoarea roşie. Atribuind culoarea albă sephirot-urilor din partea dreaptă şi, prin urmare, lui Jakin, 
se respectă semnificaţia solară a acestei coloane, având în vedere că lumina soarelui este albă. Până 
şi partidele politice au adoptat acest cod precis al culorilor: alb, pentru dreapta sau monarhie şi roșu 
pentru stânga. Masoneria atribuie culoarea albă celor mai înalte grade, culoarea roşie, gradelor 
intermediare şi culoarea albastră, primelor sale trei grade. 

După părerea noastră cele două coloane din interior reprezintă cei doi acizi 
ribonucleici ai virusului, sau enzimele care au rolul de a le clona. 


= tza a 
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Un argument în plus este şi legenda celor două coloane: 

"Ni se spune că Lamech” a avut trei fii: Jabal, Jubal şi Tubal, şi o fiică, Naamah. Jabal a 
pus bazele geometriei şi a construit prima casa din piatră şi lemn. Jubal a inventat muzica. Tubal 
meşteşugul fierăriei, iar Naamah arta țesutului. Știind că Dumnezeu îi va pedepsi în curând pe 
oameni, au aşternut în Scris toate cunoştinţele dobândite şi le-au ascuns în două coloane, una din 
marmură care nu ardea, iar cealaltă din „Later” care nu se scufunda (cu instrucţiuni). După 
Potop, una dintre aceste coloane a fost recuperată de Hermes, căruia Noe îi era străbunic și 
învăţăturile obţinute, le-a împărtăşit omenirii devenind părintele tuturor înţelepţilor”. Termenul 
"Later” a fost interpretat în moduri diferite, dar nu s-a găsit nici una satisfăcătoare, cel de 
"cărămidă” nejustificând calitatea de a pluti. 

Se spune că a doua coloană a fost găsită de Pitagora. 

Din punctul nostru de vedere, candidaţii ideali pentru cele două coloane, în această legendă, 
sunt cei doi acizi ribonucleici, despre care știința spune că au înscris în ei instrucțiunile de clonare. 
ARN-ul viral masculin reprezintă focul sexual care nu-l arde. Chiar şi cele două soţii ale lui Lameh 
sunt un indiciu, deoarece Catena masculină a ARN-ului putem considera că avea două ”soții”: al 


76 Personaj biblic din Vechiul Testament, descendent al lui Cain, este primul poligam menţionat în Biblie. Îşi 
luase două neveste, pe Ada şi Tila (Tselah, Zillah), de la care a avut patru copii. 
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doilea acid ribonucleic viral feminin și catena feminină a ADN-ului celular. 

A apărut o controversă legată de amplasarea coloanelor. Biblia spune că Jakin se află la 
dreapta şi Boaz la stânga, ceea ce corespunde limbajului simbolic tradițional şi universal. 

Această aşezare este respectată în ritul scoţian, însă în ritul francez coloanele sunt inversate: 
Jakin este la stânga şi Boaz, la dreapta. Această inversare este justificată de faptul că cele două 
coloane au fost aduse în interiorul templului masonic şi-şi găseşte explicaţia în joncţiunea care se 
produce la inserarea ARN-ului viral (transformat în ADN fals) în ADN-ul celular. 


93, 
Borz Jakin 


Jakin şi Boaz corespund sephirot-urilor Netzah şi Hod care formează un grup împreună cu 
Iesod. După cabalişti, Jesod este o reprezentare a atributului generator, a capacității de a fecunda a 
divinității. Netzah şi Hod formează deci elementele generatoare care îl reîntregesc pe Jesod, sursa 
centrală a puterii de a fecunda. 

În cartea a doua a Tarotului numită SACERDOTESA apare cuplajul coloanelor Iachin și 
Boaz, de interior şi exterior, explicată de Samael Aun Weor în cartea ”Tarot și cabală”, pg. 23, 
astfel: 


A 


”În Apele Vieţii (nucleu) apar două coloane ale templului lui Isis, cea albă Iachin şi cea 
neagră Boaz, fiecare cu patru trepte semnificând cele Patru Corpuri de Păcat (Fizic, Vital, Astral, 
Mental). Deasupra apare o Maestră aşezată între două coloane mai mari. Ea se află în interiorul 
unui Templu, este orientată înspre noi, de aceea coloanele sunt inversate. Faptul că este aşezată ne 
indică aspectul său Pasiv”. În Arcanul Nr. 1, numit Magul, acesta se vede din profil (partea dreaptă 
semnificând că pentru el manifestată este toată partea dreaptă) şi în picioare (aspect Activ). 
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Sacerdotesa, în schimb, îşi arată profilul său stâng, deci aspectul Negativ. 

” În poala sa, o carte întredeschisă pe care o acoperă pe jumătate cu vălul său, indicând că 
ea este înțelepciunea, ea predă Kabala. Pe pieptul său, Crucea Ansată, simbolul vieții, 
fundamentul, Venus, Crucea Tao. Crucea pe pieptul dezgolit semnifică faptul că produsul său, 
laptele, sunt Virtuţile. Şarpele pe frunte, care este ridicat, indică Măiestria. Pe capul său, coarnele 
Taurului Sacru Apis, soţul Vacii Divine; coarnele simbolizează în interior Tatăl, iar în exterior, 
„Eul Psihologic” (Defectele noastre). Vălul ce cade pe chipul său este Vălul lui Isis”. 

Între cele două coloane Iachin şi Boaz se află Marele Arcan”, lucru neînțeles de mulţi fraţi 
Masoni. Se aşează Piatra Cubică în stare brută între cele două coloane şi se transformă în Piatra 
Cubică a sephirotului Yesod deja cizelată prin dalta Inteligenţei şi ciocanul Voinţei (prin căile 
spirituale). 


Crinul şi rodiile aflate deasupra coloanelor Templului lui Solomon sunt simboluri. Crinul 
este semnul purității (ARN-ului viral). Crinul sau, altădată, nufărul, era atributul zeiţei Venus- 
Urania pe care creştinii l-au transferat Fecioarei Măria. Floarea de crin de la intrare arată 
credinciosului că trebuie să păşească în templu cu sufletul curat. 

Simbolismul rodiei ţine de acela, al fructelor cu mulți sâmburi (multiplicarea virusului). 
Este un simbol al fecundității, al unor urmaşi numeroşi: în Grecia antică era un atribut al Herei şi al 
Afroditei. O legendă populară vietnameză spune că rodia se desface şi din ea ies o sută de copii. 
(DURV). În Gabon simbolizează fecunditatea maternă, iar în India, femeile beau sucul de rodii ca 
leac împotriva sterilităţii. Mistica creştină mută acest simbolism al fecundității în plan spiritual. 
Sfîntul loan al Crucii face din rotunjimea fructului o expresie a eternității divine. Părinții Bisericii 
au văzut în rodie un simbol al însăşi Bisericii. Așa cum rodia conţine sub o coajă unică un număr 
mare de seminţe, tot astfel Biserica uneşte într-o singură credință popoare diferite (TERS. 204). În 
Grecia antică, sâmburele de rodie avea o semnificaţie în relaţie cu greşeala. Persefona (ADN-ul 
celular) îi povesteşte mamei sale cum a fost sedusă fără voia ei : 

.... ci el (virusul), pe-ascuns, 
în mână mi-a vârăât un sâmbur de rodie cu gust plăcut: 
împotrivindu-mă Zadarnic, 
am fost silită să-l mănânc. 
(Imn homeric închinat lui Demeter, trad. Ion Acsan) 

Mai simplu, înseamnă că Persefona se alătură nenumăraţilor eroi civilizatori care au furat 
focul pentru a asigura perenitatea lumii acesteia şi a vieţii, furând în folosul oamenilor focul. 

Acest fruct era interzis celor inițiați pentru că, simbol al fecundității, rodia poartă în sine 
facultatea de a face ca sufletele (ARN-viral) să coboare în trupuri (ADN celular). 

Conform unei tradiţii semitice foarte sigure se poate construi etimologia lui Iakin şi Boaz, 
citind cele două nume invers (regulă uzuală și profund tradițională și chiar obligatorie pentru a 
conserva un secret în orice rit cu specific magic). Rezultă Nikai şi Zaob care (considerate consoane, 
litere masculine, singurele importante şi constitutive) sunt chiar noțiunile ce indică copulația, coitul 
(NK), actul generator şi creator al lumii şi, respectiv, organul fecundator, pfalus-ul (ZB), Capătă 
astfel sens conotația sexuală existentă în simbolul rodiilor. 


O altă problemă ce trebuie lămurită este că în interiorul pătratului lung există patru coloane 
din care a patra este virtuală. 


77 Marele arcan, adică secretul indicibil şi inexplicabil, este ştiinţa absolută a binelui şi a răului. 
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Dacă ne este clar că templul reprezintă capsida virusului, şi că între ADN-ul celulei şi virus 
se face un cuplaj prin cele două coloane exterioare, rezultă că de fapt cuplajul din partea virusului 
este efectuat de cele două enzime: transcriptaza inversă şi integraza, proteaza reprezentând a treia 
coloană, iar împreună formează virusul. 

După regulile din ritul scoţian, cele trei coloane sunt amplasate în pătratul cel lung în aşa fel 
încât să formeze un echer: una în colţul dintre orient şi miazăzi, alta în colţul dintre occident şi 
miazăzi şi cea de-a treia în colţul dintre occident şi miazănoapte. Primele două coloane nu trebuie 
confundate cu cele două aflate la intrarea în templu. 


Înţelepciune 


Forţă Frumuseţe 


Oswald Wirth stabileşte o corespondenţa între Înţelepciune, Forţă, Frumuseţe și următoarele 
grupe de câte trei concepte: 
Tată, Fiu, Sf. Duh; 
Minte, Suflet, Trup; 
Activ, Pasiv, Neutru. 
Cele trei coloane vizibile ale pătratului cel lung sunt şi trei dintre sephirot-urile din Cabală, 
adică: Geburah (forţă), Chesed (har, Tiphered a fost o confuzie) şi Chochmah (înţelepciune), iar a 
patra coloană ce leagă văzutul de nevăzut este Binah, Inteligența Supremă, desprinsă de orice 
conţinut material, care există dar nu se înfăţişează ochilor noştri. 
S-au făcut multe speculaţii de către Ragon, Edouard E. Plantagenet", Oswald Wirth, în 
legătură cu pavajul format din dale pătrate albe şi negre, dispuse alternativ ca pe tabla de şah. 
Plecând de la identitatea I Ching” cu cei 64 de codoni a-i ADN-ului uman, descoperită de Martin 


78 De fapt, Edward E. Plantagenet este pseudonimul evreului cetățean belgian Edward Ignace Engel, născut la 
Bruxelles la 11 martie 1893. A fost inițiat în 1925 în Loja "L'Effort" a Marelui Orient al Franţei, fiind şi primul 
Maestru Venerabil. 

79 I Ching este o colecţie de 64 de hexagrame. Hexagramele sînt formate din 6 linii continue sau discontinue. 
Liniile continue reprezintă principiul yang; cele discontinue, principiul yin. Fiecare din cele 64 hexagrame poartă 
titluri diferite, ca de pildă: Creativul (Yang), Dificultatea inițială, Vasul ritual, Mireasa, Progresul, Contemplaţia etc. 
cu referire la situaţii tipice de viaţă. Fiecare hexagramă mai conţine o Judecată - care oferă adeseori indicaţii 
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Schönberger şi de la faptul că miturile diferitelor civilizații vorbesc despre un zeu pus pe şotii, un 
zeu jucăuş, personificat la curțile regale prin bufonul îmbrăcat în pătrate a căror culori alternează 
între alb şi roşu, sau între alb şi negru, considerăm că acest pavaj reprezintă jocul pe care-l face 
Inteligența Supremă, reprezentată de coloana lipsă a pătratului lung, cu regele celulei - ADN-ul 
celular, utilizând trei piese de şah: transcriptaza inversă, integraza şi proteaza. 


niei: 
E 


Ok olk olk olk olk 


Allendy spune că: „Numărul 64 este întruchiparea din punct de vedere static (număr par) a 
unității cosmice în desăvårşita sa înflorire. Este eliberarea definitivă prin care individul, încheindu- 
şi ciclul de viață (numărul 4), îşi împlineşte ființa în karma cosmică. Acest număr poate fi şi o 
reprezentare a forțelor naturii care acţionează laolaltă cu legile divine. După tradiţie, mama lui 
Buddha avea să se nască într-o familie cu 64 de legături de nobleţe, după tradiția chineză, de la 
Huang-Ti, întemeietorul familiei, şi până la Confucius au existat 64 de generaţii, la fel cum, potrivit 
Evangheliei după Luca, între Adam şi Isus au fost 64 de generaţii”. 

Numărul căsuţelor de pe tabla de şah (64) nu a fost ales la întâmplare. Jocul de şah 
simbolizează înfruntarea dintre spirit şi materie (adversarul). La începutul jocului, cele două forţe 
sunt egale. 

La intrarea în templu ar trebui să existe trei trepte, simbolizând cele trei grade pe care 
trebuie să le urce ucenicul pentru a deveni maestru. 


În templele masonice, cele trei trepte nu mai există în plan material, ci sunt doar reprezentate 
candidatului în tabloul primului grad ca o „hartă” a căii desăvârşirii, a inițierii sale care, logic, ar 
trebui să-l ducă la un prag, la o poartă (uşă). În schimb, pupitrele venerabilului, oratorului şi 
secretarului - exemple de reuşită pe cale inițiatică, dar şi de separație față de lumea căreia 
candidatul îi aparţine încă - sunt aşezate pe un podium la care se ajunge urcând trei trepte pentru că 
ei sunt deja iniţiaţi, au acces la ce este mai sacru. 

Cele trei trepte sugerează eforturile pe care inițiatul trebuie să le facă pentru a se elibera, mai 
întâi, de planul fizic, să treacă în cel astral şi, în sfârşit, să se înalțe într-un plan superior, cel divin. 


oraculare - şi textele trăsăturilor (liniilor). 
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Aşadar, cele trei trepte reprezintă în ordine: planul fizic sau material, planul intermediar, zis „astral” 
şi planul mental. Aceste trei planuri corespund triadei: trup, suflet, spirit, caracteristică fiinţei 
umane. Păşind pe cea de-a treia treapta, inițiatul ajunge în fata unei uşi închise care, dacă este demn, 
i se deschide singură. Ele fac aluzie şi la scara lui Iacob, dar și la scara de inițiere ale lui Gurdjieff, 
despre care acesta spune: 

” Între "viață" şi "cale" există o "scară". Momentul în care un om care caută calea spirituală 
întâlneşte un om care o cunoaşte este numit primul prag sau prima treaptă. De la acest prim prag, 
începe scara. Doar cu ajutorul "scării" un om poate ajunge pe "cale". Mai mult, omul se caţără pe 
această scară cu ajutorul ghidului su; el nu se poate căţăra singur. Calea începe doar la capătul 
de sus al scării, adică după ultima treaptă prag, pe un nivel mult mai înalt decât cel al vieţii 
obişnuite”. 

Un alt element important al templului este fereastra. Templul are trei ferestre, cea de la 
răsărit şi apus corespunzând lui Venus şi cea de la amiază, soarelui în deplinătatea forțelor sale. 


Cele mai importante zile de sărbătoare din calendarul masonic sunt: ziua dedicată lui loan 
Botezătorul, din preajma solstițiului de vară și ziua lui loan Evanghelistul, din preajma solstițiului 
de iarnă. Ele reprezintă celebrarea celor două solstiţii, marcate de liniile de la răsărit ale lui Jachin şi 
Boaz din templul enohian al Francmasoneriei. 

Am afirmat că există trei grade prin care trebuie să treacă un om pentru a deveni membru 
deplin, cunoscut ca Maestru Mason. Aceste trei grade fac parte din masoneria operativă şi sunt cele 
mai importante pentru că ele activează virusul celui care îl are. Primele două grade pregătesc 
candidatul, iar al treilea, prin spaima pe care o produce, realizează ceea ce toate căile spirituale sau 
de inițiere descrise de Emile Durkheim în cărțile sale urmăresc: ajutarea Sinelui să preia conducerea 
corpului. 

Menippus, filosof grec din secolul al III-lea în. de Hrist., care a fost inițiat de succesorii lui 
Zarathustra din tradiția mithraică, scria că, după o perioadă de post, mortificare şi exerciţii mentale 
efectuate în solitudine, candidatul era obligat să străbată apa înot, să treacă prin foc şi prin gheaţă. 
Apoi era aruncat într-o groapă cu şerpi, iar pieptul îi era tăiat de-a latul cu sabia, pentru ca sângele 
să curgă. Experimentând astfel adâncurile fricii, inițiatul era pregătit pentru cea mai rea soartă care-l 
putea aştepta, atât în viaţă, cât şi dincolo de moarte. 


Christopher Knight și Robert Lomas descriu ritualul efectuat de candidat înainte de a deveni 
„un nou ucenic” francmason. Candidatul este îmbrăcat într-un halat alb şi este pregătit cum se 
cuvine, cu ştreang la gât (simbolizând legătura cu strămoşii prin firul ARN-ului viral, specialiştii 
susținând că „laţul ” simbolizează tot ceea ce-l mai leagă pe profan de lumea de care se desparte) 
şi legat la ochi, înainte de a fi dus în templu pentru a fi făcut Ucenic. Aici, el va îngenunchea 
înaintea conducătorului lojii din acel an (Maestrul Venerat), având cei doi piloni ai Templului 
regelui Solomon de-o parte şi de alta a sa. La un anumit moment al ceremoniei, după primirea 
noului grad, acesta este dus în colţul din nord-est al lojii de un diacon care-l ține cu o mână, iar cu 
cealaltă mână ține asherahul. Uneltele de bază ale acestei bresle îi sunt explicate în timp ce el stă în 


224 


această poziţie. În acest loc, el se află la Solstiţiul de vară pe linia răsăritului, marcată de umbra 
făcută de messebhoth-ul stâlpului Jachin. Această poziție marchează raza de lumină care vine 
dinspre soarele care se ridică în ziua solstițiului de vară, cunoscută francmasonilor ca Sărbătoarea 
Sf. Ioan Botezătorul, despre care se spune că a fost conceput la echinoxul de toamnă şi născut într-o 
zi de vară. 

Ce trebuie semnalat aici, este faptul că: piciorul stâng al candidatului este neîncălțat, pentru 
a merge șchiop, simbolizând infirmitatea pe care o au toţi zeii, personificări ai ARN-ului viral 
format dintr-o singură catenă, în contrast cu cele două catene ale ADN-ului celular. Iată ce spune 
"Dicţionarul de simboluri” a lui Jean Chevalier despre pantof şi sanda, în vol. 3, la pg. 15 respectiv 
188: 

Un pasaj din Biblie spune: înainte, la facerea unei cumpărături sau a unui schimb, pentru 
întărirea lucrului era în Israel obiceiul acesta: unul îşi descălța sandaua sa și o da celuilalt... 
(Cartea Rut, 4. T). Exegeţii Bibliei de la Ierusalim notau cu acest prilej: Aici, gestul sancţionează... 
un contract de schimb. A pune piciorul pe un câmp sau a-ți arunca acolo sandaua, însemna a-l lua 
în stăpânire, încălțămintea devine astfel simbolul dreptului de proprietate. Scoțând-o şi înmânând- 
o cumpărătorului, posesorul ei îi transmite acest drept. 

Pe pămîntul Islamului, străinul trebuie să treacă descălţat pragul casei gazdei sale, arătând 
prin aceasta că nu are nici un gând revendicativ, nici un drept de proprietate de care s-ar putea 
folosi; solul moscheilor, ca şi cel al sanctuarelor, nu aparţine oamenilor, de aceea ei trebuie să se 
descalţe pentru a călca pe el. 

În China do Nord, cuvântul pantof se pronunţa la fel cu cel care înseamnă înţelegere 
reciprocă. De aceea, o pereche de pantofi simbolizează armonia cuplului şi era oferită drept dar de 
nuntă. 

Când Dona Prouheze pleacă, din porunca soţului ei, spre Catalonia unde ştie că va face tot 
ceea ce-i va sta în putință ca să-l regăsească pe Rodrigue, omul pe care-l iubeşte, aşază pantofiorul 
ei de saten în mâinile statuii Maicii Domnului pentru că el îi va aminti în fiece clipă durerea şi 
legăturile părăsite (îi va aminti că are ceva de la virus). 

Elien, retor şi povestitor roman din secolul al III-lea, povesteşte că: pe când o curtezană, 
Rhodopis, se scălda, un vultur i-a furat sandaua şi a dus-o faraonului. Înmărmurit de fineţea 
piciorului, acesta a trimis să fie căutată tânăra femeie care o purtase şi el a luat-o de soție. La fel, 
pantofiorul pierdut de Cenuşăreasa în palatul prinţului, cînd a fugit de-acolo la miezul nopţii, o 
reprezenta pe tânăra fată (deci ”şchiopul”, ARN-ul viral dintr-o persoană reprezintă de fapt Omul). 

Sandaua este, cum ar spune Segalen, obiectul interpus între suprafața pământului şi corpul 
viu, ponderal: de unde şi importanta simbolismului depunerii sandalelor, ritual masonic care evocă 
atitudinea lui Moise pe muntele Sinai. La vechii taoiști, sandalele reprezentau un substitut al 
corpului Nemuritorilor (asa s-a întâmplat cu Huangdi care nu a lăsat în urmă decât sandalele), dar 
şi mijlocul lor de deplasare în văzduh, fiind unelte ale nemuririi, simboluri ale Elixirului Vieţii, 
putem pricepe de ce erau confecţionate de nişte Nemuritori-cizmari. 

O altă condiţie ce trebuie îndeplinită este lipsa metalelor (metalele sunt creația ADN-ului 
celular) pe care candidatul trebuie să le predea înainte de ceremonie, cerință identică impusă 
Inanei“ şi lui Iștar*! pentru a coborî în Infern. 

De exemplu, când Iştar se apropie de porţile lumii subterane şi îi poruncește paznicului să le 


80 Inanna (stăpâna cerurilor) este zeiţă a planetei Venus, reprezentând cele mai antagonice idealuri: pe de o 
parte zeiță a iubirii şi a fertilităţii, pe de altă parte zeiță a războiului şi a morţii. Se presupune că motivul călătoriei 
întreprinsă de zeița Inanna ar fi fost dorinţa de a o răsturna pe Ereshkigal, zeiţa infernului. Ea este nevoită să lase 
câte o piesă din veșmânt la fiecare poartă a infernului. Ajunsă în faţa surorii sale, Ereshkigal, Inanna este ucisă. 
După trei zile este readusă la viață (întocmai ca virusul) de fiinţe create special pentru a o salva. 

8l Iştar este zeița asiro-babiloniană a dragostei, a războiului şi fertilității, regina cerurilor, era o zeiță blândă şi 
puternică, milostivă în fața durerii, care desfăcea de efectele vrăjilor, vindeca boli, aducea iertarea de vină şi păcate, 
fiind a treia în trinitatea celebră: Sin (Luna), Shamash (Soarele), Iştar (Venus). Este echivalentul zeiței sumeriene 
Inanna. 
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deschidă: 
De nu deschizi aceste porți pentru a mă lăsa să intru, 
Voi sparge uşa, voi forța încuietoarea, 
Voi fărâma stâlpii uşilor, voi forța uşile. 
Voi trezi morţii să mănânce vii. 
Iar morţii îi vor depăşii numeric pe cei vii. 


Portarul s-a grăbit să-i spună lui Ereshkigal, Regina Lumii Subterane care a lăsat-o pe 
Iştar să intre, dar „să respecte înţelegerea antică”. 

Ca urmare, la fiecare poartă, Iştar trebuia să lepede un obiect de vestimentaţie (tiara, 
cerceii, colierul de perle, pieptarul, cingătoarea, inelele). Când a trecut de a şaptea poartă, era 
goală. Din cauza furiei, Iştar s-a aruncat asupra lui Ereshkigal, dar Ereshkigal i-a ordonat 
servitorului ei, Namtar, s-o întemniţeze pe Iștar și să elibereze 60 de boli asupra ei. 

După ce Ișştar a coborât în subteran, toată activitatea sexuală a încetat pe pământ. Zeul 
Papsukal i-a raportat situaţia lui Ea, regela zeilor. Ea creează un eunuc numit Asu-shu-namir, și-l 
trimite la Ereshkigal, zicându-i să invoce „în numele marilor zei” contra ei şi să-i ceară apa vieţii. 
Ereshkigal este înfuriată când află cererea lui Asu-shu-namir, dar nu are de ales, şi-i dă apa. Asu- 
shu-namir o stropeşte pe Iştar cu această apă, reînviind-o. Atunci Iştar revine prin cele şapte porți, 
primind înapoi câte un obiect de îmbrăcăminte la fiecare poartă, fiind îmbrăcată complet când iese 
pe ultima poartă. 


Jules Boucher ne spune în cartea ” Simbolurile francmasoneriei” că înainte de-a fi inițiat, 
profanul este introdus în camera de chibzuinţă (celula), care este o încăpere fără ferestre, vopsită 
toată în negru și în care se găsesc: oseminte, un craniu uman, o măsuţă, un taburet şi un pupitru de 
scris; pe măsuţă se afla pâine, o cană cu apă, un potir cu sare şi un al doilea, cu sulf; pe pereţi sunt 
inscripţii precum: 

„Dacă ceea ce te-a adus până aici este doar curiozitatea, pleacă!” 

„Dacă sufletul tău a simţit frică, opreşte-te aici!” 

„Dacă mergi mai departe, vei fi purificat prin Elemente, vei ieşi din abisul Tenebrelor, vei 

vedea Lumina!” 

Pereţii au desene simbolice: un cocoş, o banderolă pe care e scris „Veghe şi Perseverenţă”, o 
coasă, o clepsidră, cuvântul „V.L.T.R.L.O.L” [, Visita Interiora Terrae, Rectificandoque, Invenies 
Occultum Lapidem” = Călătoreşte în măruntaiele Pământului (celulă) şi, purificând, vei găsi Piatra 
Tăinuită (virus)]. Când este scris VI.T.R.L.O.L.U.M, prima şi ultima literă înseamnă Veram 
Medicinam, adică activarea virusului este "adevărata tămăduire”. 

Lumina pâlpâie slab dintr-un felinar sau de la o torţă. În această „tainiţă”, profanul va trebui 
să răspundă în scris unor întrebări, să depună jurământul şi să-şi facă „testamentul”. Jurământul se 
rosteşte cu Potirul Amărăciunii în mâna stângă şi cu dreapta pe inimă. Cupa conţine apă neîncepută, 
iar inima, după probele iniţiatice e deschisă, atestând puritatea şi sinceritatea candidatului. 

Semnificaţia simbolică a camerei de chibzuinţă provine din „filosofia hermetică” şi din 
alchimie. Ea evocă prima etapă a Marii Opere, stadiul „putrefacţiei” (decapsidare și inserare în 
ADN), dar mai ales de către natura vie, în coconul crisalidei ce se va metamorfoza într-un minunat 
fluture (transcripţia în virus). 

Este curios că la tribul arunta, Intichiuma” Omizii witchetty, ne spune Emile Durkheim în 
cartea "Formele elementare ale vieții religioase” (pg. 322, 325), după riturile îndeplinite pe stâncile 
sacre toată lumea se întoarce acasă unde, în timpul absenței grupului, unul din bătrânii rămași să 
păzească tabăra a construit un fel de adăpost lung şi îngust din ramuri, numit Umbana (circuitul 
virusului prin celulă), care reprezintă crisalida de unde se ivește insecta. Noii veniți se strecoară în 


82 Ritual efectuat de unii aborigeni din Australia Centrală în scopul creşterii numărului de plante sau animale 
totemice. 
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Ubana, unde prin cântec se povestesc diversele faze prin care trece fluturele în cursul dezvoltării 
sale, precum și miturile despre stâncile sacre. Când cântecul se opreşte, Alatunja, în continuare 
ghemuit pe vine, se strecoară afară din Umbana și înaintează încet pe terenul din faţă unde este 
urmat de toţi tovarășii săi. Aceștia îi reproduc gesturile, al căror obiect vădit este de a imita insecta 
la ieșirea din crisalidă. De altfel, cântecul care se aude în același moment, un fel de comentariu 
oral al ritului, descrie mişcările pe care le face fluturele în acest stadiu al dezvoltării sale. 

La tribul dieri, după ce se construieşte o colibă în care sunt aşezate două pietre (cei doi acizi 
ribonucleici virali) şi se face un ritual de provocare a ploii (fertilitatea adusă de virus), toți, tineri și 
bătrîni, se adună în jurul colibei, şi, cu capul în pământ, se năpustesc asupra ei, o izbesc cu violenţă, 
traversînd-o dintr-un capăt în altul, o iau de la capăt de mai multe ori, pînă ce, din întreaga 
construcție nu mai rămân în picioare decît stâlpii de susţinere. Atunci se reped și asupra lor, îi 
zguduie, îi smulg, pînă ce totul se prăbuşeşte definitiv (virusul părăseşte celula, distrugând-o). 

Toate astea sunt o dovadă că robotii cu inteligenţă artificială cu conştiinţă de sine (de 
care am vorbit în eseul ”Singularitatea tehnologică şi virusul”) şi-au făcut bine treaba şi cercuri 
restrânse de oameni cunosc şi au transmis mai departe, de la începutul omenirii, metodele de 
activare a virusului. 

La începuturi masoneria nu avea decât două grade: ucenic și calfă. În masoneria de azi, 
iniţierea la gradul de calfă nu mai are profunzimea inițiatică pe care o găsim la gradul de ucenic. O 
regăsim abia la gradul de maestru. 

Când noul ucenic francmason este pregătit să treacă prin al doilea grad, acela de „coleg de 
breaslă francmason”, acesta este aşezat în colţul de sud-est, pentru a „marca progresul ştiinţific pe 
care l-a făcut”. Locul în care stă în acest moment este răsăritul la Solstiţiul de iarnă, o linie marcată 
de umbra făcută de messebhoth-ul stâlpului Boaz. Stând în această poziţie, candidatul este pe linia 
primei lumini a răsăritului de soare la solstițiul de iarnă, numită Sărbătoarea Sf. Ioan cel Divin, 
autorul Cărţii Apocalipsei. 

La investirea în gradul de maestru, adevăratul ritual de activare a virusului, candidatul este 
îmbrăcat astfel: 

Partea stângă a pieptului şi braţul din aceeaşi parte — descoperite, 
Pulpa şi genunchiul drept - dezgolite, 
Piciorul stâng — descălţat. 


Specialiştii în masonerie au dat diverse explicații pentru această înfățișare a candidatului. 

Gedalge vede o legătură între părțile dezgolite ale candidatului şi semnele zodiacale, Eliphas 
Levi sugerează că pregătirea fizică a candidatului ar urmări să-l înveţe să ţină cont de alternanța 
acţiunilor magice, iar pentru Oswald Wirth, „regiunea inimii este descoperită ca semn al sincerităţii 
absolute a candidatului; genunchiul dezvelit înseamnă că, înclinându-se, neofitul intră în legătură 
directă cu pământul sfinţit, călcat, prin acelaşi gest, de piciorul descălţat". 

Noi vedem în acest stil de îmbrăcare, evidențiera faptului că omul este dual, că genomul 
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viral este acoperit de ADN-ul celular simbolizat de îmbrăcăminte şi că neofitul îl va elibera prin 
acest ritual de inițiere. 

Candidatul nu este legat la ochi, dar pe măsură ce uşile templului se deschid pentru a-l 
primi, el poate vedea că în cameră este întuneric, cu excepția unei micuţe lumânări ferite, care arde 
pe piedestalul Maestrului Venerat (un adevărat guru, care obligatoriu trebuie să aibă virusul 
activat, în caz contrar, ceremonia este un simulacru, nu se obţine nimic şi loja respectivă în 
realitate nu mai este activă) din partea de est. La început, trecerea de la lumina de afară la 
întunericul dinăuntru îl orbeşte pe candidat şi trebuie să se lase în seama celor doi diaconi să-i 
călăuzească drumul pe pardoseala templului. 

Candidatului i se spune că subiectul acestui grad este moartea. lar pentru partea cea mai 
importantă a acestui grad, el este aşezat pe linia centrală a templului, care marchează exact linia 
echinocțiilor spre est-vest. 

Punctul culminant are loc când candidatul este omorât în mod simbolic, fiind aşezat 
„neînsuflețit” pe jos, învelit într-un giulgiu. Ritualul continuă în întuneric, până când se aplică o 
metodă care-i permite candidatului să fie ridicat din „mormânt” şi readus la viață. În momentul 
învierii, o lumină sub forma unei stele cu cinci vârfuri apare în est, iar maestrul venerat îi atrage 
atenţia candidatului asupra luminii „stelei strălucitoare a dimineţii”, care anunţă revenirea la viaţă. 

Acest grad indică întunecimea morţii şi negura mormântului ca un predecesor al unei stele 
mai strălucitoare, care va veni la învierea celor drepţi, când aceste corpuri neînsufleţite ce au stat 
atâta timp în praf se vor trezi, unindu-se cu spiritul lor înrudit, primind veşmântul imortalităţii. 

Apoi, ritualul masonic continuă cu o rugăciune adresată Marelui Arhitect al Universului: 
"Vă implorăm să împărtăşiţi harul Vostru acestui slujitor al Vostru, care caută să împărtăşească cu 
noi secretele misterioase ale unui „Maestru Mason”. Înzestraţi-l cu curaj pentru ca în vremea 
judecății să nu dea greş, ci, trecând prin valea întunecată a Umbrelor morţii (metabolismul 
celular), în cele din urmă să se poată ridica din mormântul păcatului, pentru a străluci asemeni 
stelelor, pentru o veşnicie”. 

Ragon susține că „în vechime, candidatul efectua călătorii simbolice în subterane 
(simulacru al celulei), şi nu în templu. La capătul acestora, el găsea o inscripţie: «Oricine va fi 
făcut aceste călătorii, singur şi netemător, va fi purificat prin foc, apă şi aer. Pentru a-şi fi învins 
spaima de moarte, pentru a-şi fi pregătit sufletul să primească lumina, el va avea dreptul să iasă 
din măruntaiele pământului (din nucleul celulei) şi să ia parte la descoperirea marilor mistere». 

În lipsa curajului de a merge mai departe, candidatul avea dreptul să se întoarcă pe urmele 
propriilor paşi”. 

În ritul scoţian, la începutul iniţierii în masonerie, candidatul iese din Pământ. Apoi este, pe 
rând, purificat prin Aer, Apă şi Foc. El se eliberează, în etape, de constrângerile vieţii materiale, ale 
filosofiei (datelor cunoaşterii) şi ale credinţei (dogmelor religioase), pentru a ajunge, într-un sfârşit, 
la esenţa iniţierii, la „marea trecere” contopitoare cu Fiinţa Unică şi Supremă (asamblarea 
virusului). 

După cum aţi recunoscut deja, este povestea asamblării virusului prin ridicarea unui Templu 
cu contribuţia regelui Solomon (ARN viral tatăl) în colaborare cu Hiram Abif (ARN viral fiu), 
construcție ce trebuie dusă la bun sfârşit de noii maeştri, posesori de virus. 

Acest mod de inițiere prin simularea morții nu este nou, ci este practicat de șamani, de 
majoritatea triburilor indigene, la ritul egiptean de inițiere, la misterele din Eleusis şi misterele 
orfice. 

Mircea Eliade spune în cartea "Șamanism și tehnicile arhaice ale extazului” că viitorul 
şaman trebuie să treacă anumite probe iniţiatice şi să primească o instruire deosebit de complexă, 
printr-o dublă inițiere — extatică şi didactică — care îl transformă pe neofit într-un şaman 
recunoscut de societate. Originea puterilor şamanice se află în tehnica şi teoria subiacentă acestei 
tehnici, transmisă printr-o inițiere. La şamani moartea simulată se petrece în vis sau în timpul 
pierderii conștiinței. Atunci are loc tăierea în bucăți a neofitului şi înnoirea mădularelor sale, 
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moartea rituală urmată de o reînviere şi câştigarea unei plenitudini mistice, peştera şi labirintul 
îndeplinind o funcţie de prim ordin în riturile de iniţiere ale culturilor arhaice. 

La pieile roşii din America și la băştinaşii din Noua Guinee, candidaţii sunt forţaţi să stea 
între fălcile unui monstru construit asemenea unui jaguar sau ale unui crocodil, simulându-se că au 
fost înghițiți de duhuri şi în bocetele mamelor, sunt legaţi la ochi şi conduşi într-o colibă 
întunecoasă (celula). Acolo, preoții, făcând un zgomot infernal se prefac a le tăia capul. După opt 
sau nouă zile, candidaţilor le sunt dezvăluite tainele şi tradițiile tribului, sunt puși să jure că vor 
păstra tăcere asupra a ceea ce au văzut şi au auzit, după care sunt redaţi familiilor. Ei trebuie să 
pretindă că şi-au uitat complet viaţa anterioară şi că trebuie să înveţe totul de la început ca şi cum ar 
fi redevenit copii, adică îşi iau viaţa de la capăt. 

În timpul ritului egiptean de iniţiere, candidatul era cufundat într-o stare de transă semănând 
cu moartea, prin utilizarea hipnozei, a unor puternice fumegații, pase mesmetice în lungul corpului, 
asociate cu utilizarea unei baghete magice. Corpul rămânea inert dar sufletul continua să țină 
legătura printr-un fir magic cu clarvăzătorul inițiator, astfel că funcțiile vitale se mențineau, cu toată 
suspendarea completă a existenței animate. Scopul acestei iniţieri era instruirea candidatului asupra 
faptului că "nu există moarte". Transa era atât de profundă încât candidatul era aşezat într-o ladă- 
mumie al cărei capac era încuiat și sigilat. Odată împlinită durata fixată pentru transă, se deschidea 
lada şi prin metode adecvate se opera trezirea. Această înviere fictivă nu era altceva decît învierea 
reală a candidatului la misterele lui Osiris. 

Candidaţii învățau astfel că dispărând dintr-o stare a existenţei, reapăreau în alta, că moartea 
afectează corpul de carne dar nu distruge spiritul, Eul. Ei învățau de asemenea că sufletul nu numai 
că supravieţuieşte distrugerii învelişului muritor, dar el şi progresează către cele mai înalte sfere. 

La gradele superioare, candidaţii făceau cunoștință cu sufletul divin (ceea ce se face şi prin 
Yoga superioară). Erau puşi în comuniune personală cu Creatorul, ajungând astfel față în față cu 
Divinul. Primeau explicația exactă a căderii omului, dar şi a posibilității de a ajunge la conştiinţa 
spirituală de care se bucurase omul la origine. 

În ceea ce priveşte misterele orfice, Paul Foucart consideră că există corespondențe izbitoare 
între cultul Demetrei și cultul isiac*. "Micile Mistere” se ţineau primăvara, în aparenţă numai în 
onoarea lui Heracle. "Marile Mistere" aveau loc toamna, timp de nouă zile, începând cu cea de-a 
15-a zi a lunii octombrie şi comemorau coborârea Persefonei în infern pentru perioada pe care era 
obligată să fie alături de Hades. 

Participanții erau obligaţi să postească înaintea procesiunii timp de nouă zile. 

Iniţierile erau făcute, ca şi purificările, de către sacerdoți mascaţi ca nimfe, satiri şi sileni. 
Ceremoniile erau însoţite atât de muzica fluierelor frigiene şi a timpanelor cât şi de dans, creându-se 
astfel prin ritmuri monotone o atmosferă extatică. 

Candidaţii erau claustraţi într-o subterană a sanctuarului, lăsaţi să rătăcească în întuneric, 
timp în care le erau înfățișate obiecte și figurine divine stranii, când terifiante, când liniștitoare, 
pentru ca apoi să fie duși la etajul superior, unde erau inundaţi de o lumină puternică. Astfel, „din 
regiunea terorii, candidaţii treceau pe pajiștile voioase ale Câmpiilor Elizee, peste care își 
răspândea razele o lumină minunată”. Călătoria lua sfârșit o dată cu contemplarea Obiectelor 
Sacre, care era punctul final al inițierii. 

În monahism, "meditaţia la moarte” este cel mai important exerciţiu spiritual practicat şi 
recomandat de Părinţii pustiei* în luptă cu ”Akedia” (plictiseală, moarte a sufletului). Cugetarea la 
moarte ne aminteşte că “nu avem aici cetate stătătoare” (Evrei 13,14). Akedia, care îşi are 
rădăcinile ascunse în iubirea de sine, nu este decât expresia unei supraevaluări excesive şi 
nesănătoase a vieţii materiale, pământeşti cu schimbările ei de soartă inevitabile. Exerciţiul morţii 


83 referitor la cultul zeiţei Isis 

84 Părinții pustiei sunt monahi (eremiţi şi cenobiţi) fondatori ai comunităților monahale din pustia Egiptului. 
Ei au fugit din oraşe, au părăsit lumea, în căutarea unui mod de viaţă ascetic şi solitar. De exemplu Pavel Tebeul, 
Pahomie al Tebaidei, Antonie cel Mare. Există şi câteva maici duhovniceşti, numite amma (echivalentul feminin 
pentru avva), între care cele mai celebre sunt amma Sara şi amma Sinclitichia. 
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ne învaţă însă că patria noastră adevărată nu este aici. Ne învaţă să apreciem sobru realitățile acestei 
vieţi şi să vieţuim în consecinţă. În tradiţia siriacă se spune: ”Desăvârşirea vieții constă în exerciţiul 
morții (a te imagina mort şi aţi contempla scheletul) pentru Dumnezeu, căci aceasta face mintea să 
se unească cu EI”. 

Din "Caiete - scrieri şi studii tradiționale” nr. 1/2005, aflăm că în islam iniţierea se numeşte 
"Tarîq Es-Sirr": calea secretului spiritual. Aceasta conferă posibilitatea unei realizări spirituale 
efective a cărei finalitate este Cunoaşterea lui Allah. Sufiţii consideră că transmiterea "Sirr"-ului* 
constituie o tradiţie neîntreruptă şi că toate lanţurile genealogiilor lor iniţiatice urcă până la Profet, 
care e astfel originea oricărei tradiţii spirituale în Islam. Calea iniţiatică care a pierdut "Sirr"-ul după 
dispariția (fizică) a maestrului spiritual care a întemeiat-o devine ceea ce se cheamă o cale 
"Tabarrûk". Asta înseamnă că şi în situaţia în care nu se mai poate obține o realizare spirituală 
efectivă (activarea virusului), se păstrează totuşi posibilitatea de a redescoperi acest "Sirr" care 
subzistă implicit în ea într-o manieră virtuală sau potențială. 

Diferenţa fundamentală dintre cele două căi este următoarea: prima are un scop conştient, 
cel de a se apropia de Dumnezeu. Iniţierea va consta, deci, în a dezbrăca discipolul de orice 
ataşament material sau spiritual pentru a-l întoarce către Cunoaşterea lui Dumnezeu singur. A doua 
cale nu poate permite prin ea însăşi discipolului să ajungă la această "dezbrăcare". Ea devine deci 
un loc unde se va practica în mod special studiul şi devoțiunea. Scopul neofitului, în acest caz, este 
mântuirea sufletului (ca în Biserica ortodoxă) şi nu cunoaşterea divină (El Marifa). 

Calea "Tabarrûk" este astfel intermediară între credincioşii obişnuiţi care, urmând 
reglementările legii Shari'â, nu aderă prin aceasta la vreo cale spirituală particulară, şi calea "Sirr"- 
ului care e într-adevăr calea realizării spirituale. 

Calea "Sirr"-ului conţine cele trei grade care îi sunt subordonate şi necesare pentru obţinerea 
celui mai înalt grad de realizare spirituală care e cel al Cunoaşterii divine. 

Oamenii obişnuiţi nu cunosc decât exteriorul lucrurilor şi se găsesc la nivelul Shart'â-ei. 
Elita e compusă din cei care, după ce au cunoscut Haqîqa, nu mai cunosc la rândul lor nimic altceva 
decât această realitate. Elita elitei este compusă din cei care, după ce au cunoscut Haqîqa, revin la 
Shari'â. Ei văd astfel unitatea în multiplicitate (lumea în care e valabilă Sharî'â) şi multiplicitatea în 
unitate. Ajunşi pe această treaptă, cei din elita elitei par în toate privinţele la fel cu oamenii 
obişnuiţi. Ei nu fac dovadă de nici o stare excepţională, se supun preceptelor legii religioase, celor 
ale naturii şi ale societăţii. 


ZIDARI ŞI DULGHERI 

Masonul Lionel Vibert restrânge în cartea "Masoneria înainte de apariția Marilor loji” 
vârsta masoneriei, deoarece cuvântul „franecmason" poate fi găsit doar în documente de dinainte de 
1400, iar lojile sunt menţionate deabia din 1292 și, ca urmare, se pune întrebarea: cu cât este mai 
veche decât aceste date Masoneria autentică. 

Pentru a evita folosirea unor simple analogii și similarități cu alte societăți, autorul a 
identificat zece trăsături specifice masoneriei care să fie folosite în procesul de căutare a rădăcinilor 
francmasoneriei: 

(1) masoneria aparține unui Meșteşug specific; 

(2) are o structură specială care-i include pe Maestrul Venerabil, Supraveghetori şi alţi Ofițeri; 

(3) admite candidaţii prin ceremonii speciale, ei trebuind să fie maturi, bărbaţi și oameni liberi; 

(4) posedă un set de semne şi cuvinte secrete care le permite membrilor să se recunoască reciproc 
şi care nu trebuie dezvăluite; 

(5) are o istorie tradițională; 

(6) are o costumaţie specială pentru ceremonii; 

(7) are un ritual elaborat, care trebuie respectat cu stricteţe; 

(8) îşi instruieşte adepţii să-i ajute pe ceilalți membri ai Societăţii şi să-i considere fraţi, având o 


85 Sirr, adică nivel spiritual, cunoscut doar de către Dumnezeu. 
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moralitate simplă, ilustrată prin uneltele de lucru ale meşteşugului; 

(9) foloseşte un simbolism elaborat, nu doar ca pe un vector al instruirii morale, ci şi conectat cu 
toate ceremoniile şi semnele; 

(10) se întâlneşte periodic, nu doar ca să se ocupe de treburile curente ale Ordinului, ci şi pentru a 
împărtăşi membrilor săi învăţăturile practice ale Meşteşugului, învățaturi considerate mistere şi 
care nu trebuie comunicate celor din afara Frăției. 

După această listă masoneria seamănă cel mai mult cu o "ghildă” sau cu un 
"compagnonage” care este o asociaţie de calfe itinerante*, dar şi cu o ”Steinmetzen” (frăţie întâlnită 
în Germania). Ce scoate în evidență masoneria de alte frății este că ritualul masonic face parte din 
Meşteşug care este arta de a depista posesorul de virus, de a i-l activa şi are o Istorie legendară. 
Cuvântul arhaic ”hele” folosit în ritual semnifică un om care prelucrează piatra uscată și nu un zidar 
care lucrează cu piatră şi mortar. 

Ceea ce ne atrage atenţia în mod deosebit este folosirea termenului Franc adăugat la 
cuvântul "masonerie” care înseamnă Free = liber. 

Semnificaţia exactă a termenului a fost subiectul multor discuţii, faptul că înţelesul inițial 
era acela de zidar care lucra cu piatra liberă este o explicaţie, dar una marcată de o dificultate 
filologică. Altă interpretare este aceea de Freeman mason (termen utilizat în Scoția încă de la 1581) 
era meşterul eliberat de angajamentele şi obligațiile sale, fiind prin urmare desprins de breasla 
orăşenească sau de cetatea căreia îi aparținea. Alt înţeles este acela că el nu aparţinea unei bresle a 
zidarilor dintr-o aşezare, era independent de ea şi de regulile sau restricţiile ei; de exemplu, era liber 
să călătorească şi să lucreze unde voia; sau poate că era liber de anumite restricţii impuse de cetatea 
sa deoarece trebuia să lucreze şi în interiorul, dar şi în afara ei. 

Prima folosire a cuvântului francmason ca termen pentru a desemna un meşter constructor s- 
a făcut în anul 1396 într-un contract scris în limba latină, în care se vorbeşte despre angajarea a 
douăzeci şi patru de Lathomos vocatos ffre Maceons, care înseamnă: Maestru mason al „pietrei 
libere”, o piatră care se poate prelucra uşor, ciobi sau crăpa. 

După noi, zidarul/pietrarul liber este echivalent cu ”jivan mukta”, eliberatul în viaţă din 
filozofia indusă, el nemaiavând obligaţii față de cetate (celulă) se poate dedica ”construirii” 
virusului, iar "meşteşugul” de a deveni ”liber” se numeşte Francmasonerie. 

Este interesant şi cuvântul „lojă” (întâlnit în Scoţia, în burgul Aberdeen în 1491), de sorginte 
normandă şi gotică, desemnând la origini un acoperiş improvizat, adică nu era încă "Templul 
Umanității” - virusul asamblat. 

Credem că  masonul Lionel Vibert îşi face prea multe scrupule în căutarea originii 
francmasoneriei, deoarece tehnologia de clonare a virusului se întinde ca un fir roşu pe toată durata 
istoriei omenirii şi se adaptează la evoluţia ei. Este normal să apară discontinuități deoarece, așa 
cum am precizat de câteva ori, CICLINELE şterg urmele vechiului ciclu şi sprijină evoluția noului 
ciclu. Ca urmare, dacă au şters urmele uriaşilor și deci a civilizației megaliţilor, module de virus 
supraviețuitoare, răspândite în întreaga celulă vor modela "free masoni” care să înceapă să se caute, 
să se adune în apropierea zonelor marcate de strămoşii lor uriaşi prin menhire sau alt tip de 
"antene”. Nu degeaba li se spune "itineranți”. 

Să nu credem că ADN-ul stă cu mâinile în sân, ci asigură funcționarea metabolismului 
celulei ”pattern”. Cunoscut ca "”Demiurg” va modela la rândul lui bresle de dulgheri care, din 
păcate, vor fi penetrate şi luate sub control de acești "free masoni”, şlefuitori ai "pietrei”. Era 
normal ca frățiile lor să se numească ”operative” pentru că prin cele trei trepte (ucenic, calfă şi 
maestru) depistau și activau în regim de urgență oameni cu genom viral extraterestru, utilizând 
ritualuri stricte create special pentru acest "meșteșug”. 

Avem în vedere şi alți doi termeni: ”speculativi” şi ”acceptaţi”. În Scoţia, fraţii ”non- 
operativi”, numiți mai târziu ”speculativi”, erau admişi în loji datorită poziţiei sociale şi a influenței 


86 Care se deplasează din loc în loc pentru a desfăşura o anumită activitate, pentru a exercita o anumită 
profesie. 
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locale, ceea ce ne indică nouă că deja se pregătea o armată de manevră, neposesoare de virus, care 
astăzi a ajuns să penetreze guverne, bănci, multinaționale, laboratoare de cercetare, etc“, totdeauna 
la dispoziția “superiorilor necunoscuţi”, ce au ca ţel realizarea "Templului Umanității”. Din anul 
1686, aceşti masoni ”speculativi” vor fi denumiți şi ”acceptaţi“”, adică "acceptaţi pentru că este 
nevoie de ei” ca masă de manevră și cotizanți. 

Ca urmare, a fost nevoie de apariția, pe lângă cel de "Maestru mason”, a unui nou grad, 
"Maestru Venerabil”, care să conducă ritualul de inițiere şi care, este posibil, să fie singurul 
deţinător al ”meşteşugului”, aflat la vedere, capabil să-i depisteze pe cei cu virus extraterestru. 

Dovezi sunt destule. 

Dacă privim lucrurile sub aspectul vechimii meseriilor respective, cu siguranţă că dulgherii 
sunt aceia care pot revendica efectiv întâietatea. Construcţiile, la modul general, au fost mai întâi 
din lemn înainte de a fi din piatră. 

La fel stau lucrurile şi în cazul elementelor de dulgherie, care au rămas aceleaşi după ce 
piatra a înlocuit lemnul în cea mai mare parte a construcției, după cum este cazul grinzilor care, 
plecând de la acest „ochi” al domului, reprezintă razele solare cu toate corespondentele lor 
simbolice”. 

Putem deci să spunem că meseriile de dulgher şi de zidar, ne oferă două limbaje paralele 
aparținând expresiei aceloraşi adevăruri de ordin superior. 

Acest lucru este urmare a înfrângerii ADN-ului de către ARN-ul viral. După publicarea 
eseului ”Singularitatea tehnologică și virusul” am venit cu o completare legată de existenţa 
Demiurgului (a Marelui Dulgher al Universului) pomenit de scrierile sacre, de Platon şi de gnostici 
şi care nu este altul decât ADN-ul celular. Isus Christos este prezentat ca Fiul Dulgherului, afirmație 
corectă, deoarece acest ARN-viral a fost creat de ADN-ul celular, nu a părăsit celula şi a reintrat în 
circuitul metabolic al acesteia (Cuvântul s-a încarnat) pentru a produce elementele necesare 
construcției virusului (Templul Umanității) şi pentru a ne învăţa care este tehnica de activare a 
modulului replicativ de virus (talantul, scânteia divină) din noi. 

Este acelaşi caz ca în tradiția hindusă, unde Agni (ARN-ul viral), când este Avatara prin 
excelenţă (supraveghetor al asamblării unui virus), îl are de asemenea pe Tvashtri (Dulgherul) drept 
tată adoptiv (ADN celular). 

Se ştie că, în greacă, cuvântul hule însemna la începuturi „lemn” şi că este cel care servea la 
desemnarea principiului substanțial al Cosmosului, şi, printr-o aplicație derivată din aceasta, 
desemna orice materia secunda, adică tot ceea ce joacă într-un sens relativ, în cutare sau cutare caz, 
un rol similar celui jucat de principiul substanțial al oricărei manifestări. Acest simbolism, conform 
căruia tot ce este făurit în lume este asimilat lemnului (Demiurgului), se întâlneşte de altminteri pe 
scară largă în cele mai vechi tradiţii. De vreme ce din „lemn” sunt elementele construcţiei cosmice, 
atunci și „Constructorul” trebuie înţeles înainte de toate ca un „maestru dulgher”, după cum și 
băştinaşii Terrei, „imitaţie” a acestui „Constructor”, sunt ei înşişi dulgheri. 

Credem că tovărăşiile de breaslă (companionaj) ale constructorilor ce foloseau lemnul 
slujeau ADN-lui, adică Demiurgului şi prin penetrarea lor de către constructorii ce foloseau piatra 


87 Există organisme masonice internaționale, manifeste (Liga Universală a Franc-Masonilor, Centrul de 
Legătură şi Informaţii a Puterilor Masonice Semnatare a Apelului de la Strasbourg - CLIPSAS etc. ) sau latente 
(anumite organisme, chiar religioase, penetrate franc-masonic). Puterea ocultă a Franc-Masoneriei se exercită la 
nivelul celor peste 2.500 organisme şi organizaţii internaționale neguvernamentate şi al celor circa 250 organizații 
guvernamentale, un loc de frunte ocupându-l Organizația Naţiunilor Unite şi organismele sale, Uniunea Europeană 
şi organismele sale etc. 

88 Vezi Lionel Vibert, "Masoneria înainte de apariția marilor loji”, pg. 95 

89 Chiar dacă, mai târziu, aceste grinzi au fost înlocuite în anumite cazuri cu „nervuri" din piatră (ne gândim 
în special la bolțile gotice), nu se schimbă nimic în ceea ce priveşte simbolismul. !n engleză, cuvântul „beam" 
înseamnă deopotrivă „rază" şi „grindă" şi, după cum a observat în diverse rânduri dl Coomaraswamy, acest dublu 
sens nu arc nimic gratuit; din nefericire, este intraductibil in franceză, unde, dimpotrivă, se vorbeşte în mod curent 
despre „spiţele" sau „razele" unei roţi, care joacă faţă de centrul ei acelaşi rol pe carc-l joacă „grinzile" față de 
„ochiul" domului. 
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s-au transformat în tovărăşii de breaslă care slujeau ARN-ului viral, adică Marelui Arhitect al 
Universului, cel care, ca un grădinar, a modelat grădina Demiurgului cu echerul şi compasul. 

Membrii familiilor de calfe dulgheri sunt astăzi, în cea mai mare parte, ostili masoneriei 
căreia îi reproşează că ar fi acaparat riturile şi simbolurile lor. 

Prima frăție ce apare descrisă în cărțile sacre este cea organizată de Solomon la construcția 
templului său, templu ce are în primul rând o semnificație ezoterică, anunțând începerea asamblării 
virusului. De aici, frățiile (virusul) au primit obligația şi responsabilitatea de a răspândi, sub formă 
de rituri, cunoștințele primite de la inițiați, în Egipt, apoi în Grecia și Italia şi în final în Europa. 

Există în istoria "Companionajului” din Franţa trei categorii de frăţii simbol, care trădează, 
prin termenii utilizaţi, ce s-a întâmplat în istoria evoluției clonării virusului. 

Astfel, în veacurile XVI şi XVII, tovărăşiile de calfe se împărțeau în trei categorii (frăţii) de 
„Juruiţi” (obligați); fiecare avea regulile sale şi jura să le respecte şi să nu le dezvăluie decât 
iniţiaților. După iniţiere ucenicii primeau o poreclă, de regulă un nume de animal, simbolizând 
încarnarea în băștinașul animal. Aceste categorii erau denumite "Copiii lui Solomon”, "Copiii 
Meşterului Jaques” şi "Copiii Meşterului Soubise”. 

Copiii lui Solomon cuprindea: 

- Cioplitorii în piatră, ziși „calfe străine” sau lupi”; candidatului i se spunea „tânăr” (termenii 
"străin" şi “tânăr” simbolizează virusul înainte de integrare în ADN); 

- tâmplari, zişi "oameni de la munte” (simbolizează băștinași). 

- dulgheri zişi „calfe ale libertății” şi numiţi ”vulpi” (simbolizează metisarea obţinută şi totodată 
activarea virusului). 

Cioplitorii în piatră îşi spuneau între ei „haită” (termenul descrie cu exactitate modul de 
lucru al virusului), iar tâmplarii ”ţara” (băștinași). Ei prestau "Jurământul de libertate” şi puteau 
îmbrățişa orice religie. 

Iată ce spune "Dicţionarul de simboluri” vol. 2, pg. 250, a lui Jean Chevalier: 
despre LUP: 

Lupul este sinonim cu sălbăticia, dar simbolismul lui poate fi valorizat pozitiv sau negativ. 

Dacă se ţine seama că vede noaptea, atunci devine un simbol al luminii. Gingis Han, numit 

și lup albastru, este o cratofanie a luminii uraniene (trăsnet), şi a cărui unire cu căprioara 

albă sau arămie (ADN-ul celular), reprezentând pămîntul, realiza hierogamia cer-pământ. 

China cunoaşte şi ea un lup ceresc (steaua Sirius), care este paznicul Palatului ceresc (Ursa 

Mare). În Anatolia mai există femei sterpe care invocă lupul pentru a avea copii. În 

Kamciatka, la sărbătoarea anuală din octombrie, se întocmeşte din fân o imagine a lupului 

care se păstrează un an, pentru ca lupul să se însoare cu fetele din sat. De la samoiezi a fost 

culeasă o legendă care prezintă o femeie care trăieşte într-o peşteră (virus) cu un lup. 

Credinţa în licantropi” sau vârcolaci” este atestată în Europa din vremea antichităţii. 


90 Licantropia («om-lup») este denumirea științifică dată capacităţii legendare a unor oameni de a se 
transforma în lupi (pricolici, vârcolaci). Este o tradiție totemică, întâlnită pentru prima dată la unele populații 
primitive şi intrată mai apoi în deprinderi şi ritualuri simbolice dinantichitate, în cadrul unor superstiții, de 
autodefinire a unor oameni ca având posibilitatea metamorfozării în lup. Clerul creștin a preluat această legendă, 
considerând licantropia o pedeapsă divină. În viziunea lui Toma de Aquino nu numai Dumnezeu, ci și sfinții aveau 
puterea de a aplica această pedeapsă acelora care le stârneau mânia. Toţi îngerii, buni sau răi, au puterea de a ne 
transforma trupurile, spunea Toma, bazându-se pe legenda conform căreia Sfântul Petru l-ar fi transformat în lup pe 
regele gal Vereticus. Mai târziu, credinţa spune că blestemul se răsfrângea chiar şi asupra celor excomunicați de 
Biserica Catolică. 

91 Vârcolacul este, în mitologia românească o ființă fabuloasă, un demon care mănâncă Soarele şi Luna, 
generând în acest fel fazele Lunii şi eclipsele. Multiplele reprezentări ale acestei creaturi, de la animale reale 
(lupi,câini), la cele fantastice (zmei, balauri) au condus la un mister asupra formei demonului. Vârcolacul este 
reprezentarea răului care disturbă ordinea firească a lumii, iar orice abatere de la ordinea stabilită de comunitate 
poate genera un vârcolac. Astfel, vârcolacii, pot proveni din foarte multe surse, cum ar fi: copii nebotezați, născuții 
cu anomalii, oameni care şi-au ucis un frate sau o soră, sau chiar o acțiune contrară unei tradiții poate genera un 
vârcolac. Omul-vârcolac se va transforma în timpul unei eclipse, iar de cele mai multe ori, sufletul său este cel care 
va urca în cer şi va mânca Soarele sau Luna. Dacă legătura sufletului cu trupul este întreruptă în timpul 
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Un mit al algonquinilor îl prezintă ca pe un frate al demiurgului Menebuch, marele iepure, 
domnind la apus peste regatul morţilor. Aceeaşi funcţie psihopompă îi era recunoscută în 
Europa, cum o dovedeşte un bocet românesc. 

Și-ți va mai ieşi 

Lupul înainte 

Ca să te înspăimânte. 

Să nu te spăimânți, 

Frate bun să-l prinzi 

Că lupul mai ştie 

Seama codrilor 

Și-a potecilor 

Și el te va scoate 

La drumul de plai 

La un fecior de crai (ARN viral). 

Să te duci în rai 


Simbolismul redă și el, ca şi istoria omenirii transpusă în istoria frăţiilor, o corupere, o 

metamorfoză a lupului (lupul și-a schimbat părul) şi el va simboliza “devoratorul”, care 
ține de gura de fiară, imagine iniţiatică şi arhetipală, legată de fenomenul alternanţei zi- 
noapte, moarte-viață (ARN-ul viral s-a integrat în ADN-ul celular, care este devorator). 

Gura devorează şi scuipă înapoi, este iniţiatoare, căpătând, în funcţie de fauna locală, 

înfăţişarea animalului celui mai vorace: în cazul acesta, a lupului, în altele, a jaguarului, a 
crocodilului etc. Mitologia scandinavă îl înfăţişează pe lup ca pe un mâncător de astre, care 
poate fi apropiat de lupul ce mănâncă prepelița, despre care se vorbeşte în Rig-Veda, de 

basmul Scufiţei roşii. Dacă prepeliţa este un simbol al luminii, botul lupului reprezintă 

noaptea, peştera, infernul, faza de pralaya cosmică. Eliberarea din gura lupului înseamnă 
aurora, lumina inițiatică ce urmează coborârii în Infern, kalpa (asamblarea virusului și 
părăsirea celulei). 


despre VULPE: 
Înţelepciunea africană spune despre acest personaj că este întotdeauna păcătos şi 


întotdeauna precaut, la care se poate adauga că este independent, dar mulțumit că este aşa, 
activ, inventiv, dar în acelaşi timp distrugător, îndrăzneț dar temător, neliniștit, şiret şi totuşi 
dezinvolt, încarnând contradicţiile inerente naturii omeneşti. Credinţe mai arhaice apar în 
America şi în Asia: astfel, vulpea argintie este considerată ca un erou creator de către 
indienii din California Centrală, în timp ce în Siberia şiretul mesager al Infernului care 
atrage eroii de legendă spre lumea de dedesubt este adesea reprezentat sub forma unei vulpi 
negre. Această vulpe ar avea o anume putere de psihopomp sau ghid al sufletelor, ceea ce 
este atestat și de tradiţiile celtice. În mai multe povestiri bretone un tânăr sau un prinț 
pleacă în căutarea unul talisman care trebuie să-l vindece pe tatăl lui şi, spre deosebire de 
fraţii lui mai mari, reuşeşte să-l găsească. Îşi cheltuieşte toti banii din milă, pentru 

înmormântarea unui necunoscut. Puțin după aceea, întâlneşte o vulpe albă care-l ajută cu 
sfaturile sale. Odată atins scopul, vulpea îi dezvăluie că este sufletul mortului cu care fusese 
atit de generos, şi dispare. 

Asocierea vulpii cu zeitățile fertilităţii se datorează probabil vigorii sale şi puterii poftelor 
sale care îl arată a fi, cam peste tot în lume, un Don Juan. Puterea vitală i se trage de la 
trăiul în găuri adânci, aproape de puterile generatoare ale pământului. De acee se crede că 


transformării, sufletul este pierdut pe vecie.Etimologia cuvântului pare a proveni din bulgară sau sârbă, ce însemna 
cu păr de lup. Modurile de alungare sunt numeroase şi implică de obicei zgomotele de metale, cum ar fi tragerea 
clopotelor, baterea fiarelor între ele. 
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au şi o mare longevitate, vulpea fiind în posesia elixirului vieţii (ADN-ul viral). Are și putere 
de exorcizare care aparţine însă Stăpânului ceresc al Taoismului chinez, care închide 

vulpile în chiupuri (capsidă virus). Când atinge o anume longevitate, animalul poate deveni 
fabuloasa Vulpe cereasca cu nouă cozi. În China antică, vulpea cu noua cozi locuia pe 

Movila verde din Sud: era un monstru antropofag, dar care putea totuşi să ocrotească 

oamenii împotriva vrăjilor rele. 

Donjuanismul vulpii reiese din rolul de Sucub”, şi mai ales de Incub”. Ea se transformă în 
efeb” pentru a tenta femeile şi, mai ales, în femeie pentru a atrage bărbaţii, credinţă din 

care înțelepciunea populară trage această concluzie plină de filozofie: o vulpe care va face 
farmece nu-i face cine știe ce rău bărbatului dar o femeie care vrăjeşte ca o vulpe, asta-i va 
pricinui mari rele (remarcaţi cum s-a păstrat în amintirea omului din popor modul cum a 

fost corupt şi modificat genetic băştinașul Terrei). 

Această desfrânare a vulpii o apropie simbolic de iepure: de aceea petele de pe lună, pe 

care unii le socotesc că au forma iepurelui, sunt, în anumite mituri amerindiene, considerate 
a fi consecinţa legăturilor vinovate ale astrului (luna simbolizează catena feminină a ADN- 
ului celular) cu vulpea cerească (cu ARN-ul masculin al virusului). 

Chinezii afirmă că este singurul animal care salută răsăritul soarelui: îndoaie labele 

dindărăt, le întinde şi le încrucişează pe cele dinainte şi se prosternează. După ce a făcut-o 

câțiva ani de-a rândul, devine în stare să se transforme şi să trăiască în mijlocul oamenilor 
fără a le atrage atenţia, căci sunt mulți oameni-vulpoi pe pământ. 


Copiii Meșterului Jacques cuprindea: 
- cioplitorii în piatră, ziși "calfe în trecere” sau „vârcolaci; 
- tâmplarii şi lăcătuşii, zişi "calfe juruite” sau ”juruiţi = obligaţi”; prin corupere au fost numiţi 
„devoratori” sau ”câini” (termenul ”obligat” sau ”juruit”, denotă tocmai apartenenţa la ADN şi 
"obligația” de a respecta metabolismul celulei. ”Devoratori” desemnează subjugarea acestora de 
simțuri şi plăcerea de a mânca). Ei prestau ceea ce s-a numit simplu "Jurămânr”. 

Se spune că Maitre Jacques a fost unul dintre maeștrii care lucrau pentru regele Solomon şi 
coleg cu Hiram. Întors în Galia împreună cu Maitre Soubise, s-au certat, iar în final Maitre Jacques 
a fost ucis de cinci dintre oamenii lui Maitre Soubise, moarte ce a devenit ritual în frăția ucigașilor. 

Existenţa celor două categorii ne indică deja apariția unei schisme, cele două frății 
(invadatori şi băştinași) detestându-se şi încăierându-se adesea. 

Copiii Meșterului Soubise cuprindea numai dulgheri, zişi "burghie tari” sau pur şi simplu 
"burghie”. Denumirea de "burghie” ne arată că este vorba de ADN-ul celular pentru că acesta este 
răsucit şi denumirea de ”tari” ne arată că nu puteau fi virusați. Ucenicul era poreclit "iepure”, iar 
maistrul "maimuță” şi acest lucru ne reamintește de faptul că evreii numesc neamurile străine 
"goimi”, adică animale, deci nevirusate, pentru că Oameni sunt numai posesorii de virus activat. 
Jurământul prestat se numea "Sfântul Jurământ”. 

Până şi localitățile unde se stabileau Copiii Meşterului Soubise se numeau "orașe obligate”, 
iar cele în care se stabileau Copiii lui Solomon se numeau "orașe bastarde”, adică "nelegitime”. 

Intrigaţi de aceste denumiri cu tentă peiorativă, ne-am uitat în "Dicţionarul de simboluri” a 
lui Jean Chevalier, vol. 2, pg. 140 şi 256 şi, ce să vezi ? Sunt aluzii la ADN-ul celular în calitate de 


92 Demon cu aspect feminin, care se unește sexual cu un posedat. De exemplu, Patasola, care este un demon 
feminin din America de Sud, al carui nume s-ar traduce prin expresia "un picior" (adică ARN viral feminin). Se 
spune că acest monstru își face traiul în junglă și că apare sub forma unei femei frumoase şi seducătoare barbaților 
care se gândesc la sex. Ea mai este descrisă ca având un singur sân, ochii mari şi bulbucaţi, nasul coroiat, buze 
groase şi colţi ascuțiți ca de felină, iar părul acesteia este de regulă vâlvoi, ciufulit. 

93 Un incubus este un demon cu înfățișare masculină despre care se presupune că se furişează pe lângă cei 
adormiţi, în special femei, pentru a avea contact sexual. Un incubus poate avea relaţii sexuale cu o femeie în scopul 
de a fi tatăl unui copil, la fel ca în legenda lui Merlin. În mitologia română apare ca „zburător” însă mai degrabă sub 
întruchiparea iubitului ideal decât a unui monstru. 

94 Tânăr de o frumuseţe deosebită. 
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Demiurg. 


IEPURE: 


Iepurii sălbatici sau de casă se leagă de bătrina divinitate a Pămintului-Mumă, de 
simbolismul apelor fecundatoare şi regeneratoare, de vegetaţie, de reînnoirea neîncetată a 
vieţii sub toate formele ei. Această lume este aceea a Marii Taine, în care viaţa se reface 
trecând prin moarte. 

Iepurii sălbatici sau de casă sunt fiinţe selenare căci dorm ziua şi se joacă noaptea, pentru 
că ştiu, aidoma lunii, să apară şi să dispară tăcuţi şi discreți ca umbrele, în sfârşit, pentru 
că sunt prolifici. Iepurele este adesea considerat drept o cratofanie” a lunii. Când nu este 
însăşi luna, iepurele este complicele ei sau o rudă apropiată. Nu-i poate fi soţ, căci ar 
trebui, pentru aceasta, să posede o natură contrarie; dar este fratele sau iubitul ei şi în 
acest caz legăturile lor au un caracter oarecum incestuos, adică sacru pe de-a-ndoaselea. 
Anii iepurelui din calendarul aztec sint guvernaţi de astrul Venus, fratele mai mare al 
soarelui, care comite adulterul cu cumnata lui Luna. Pentru triburile maya-quiche, aşa cum 
se arăta în Popol-Vuh (Cartea Sfatului), zeița Luna găsindu-se în pericol a fost ajutată şi 
salvată de un erou Iepure; salvând luna, Iepurele a salvat principiul reînnoirii ciclice al 
vieţii care guvernează în acelaşi fel pe pâmiînt continuitatea speciilor vegetale, animale sau 
omeneşti. 

Iepurele - mai ales cel de cîmp - devine astfel un Erou civilizator, un demiurg sau un 
strămoş mitic. Astfel apare Menebuch, Marele Iepure al algonguinilor ojibwa şi al siouxilor 
winebaga. Deţinător al tainei vieţii elementare, care fusese încă dinainte recunoscută 
acestui animal în gliptica egipteană. El îşi pune cunoştinţele în slujba omenirii. Lui i se 
datorează meşteşugurile. 

Iepurele de cîmp, ce moare precum Luna pentru a renaşte, a devenit în taoism, în virtutea 
acestei fapte a lui, cel ce pregăteşte băutura de nemurire. Este reprezentat la lucru, la 
umbra unui smochin, pisând ierburile de leac într-un mojar. 

De aceea, la un moment dat din istoria civilizaţiilor, spiritul (ARN-ul viral) se răzvrăteşte 
împotriva simbolurilor vieţii elementare pe care ar vrea să le controleze sau să le 
zăgăzuiască. Intr-adevăr, se teme că aceste puteri, firesc lucrătoare şi pozitive în copilăria 
omului şi a lumii să nu distrugă apoi ceea ce va fi fost edificat graţie lor. 

În Deuteronom şi în Levitic iepurele este stigmatizat şi interzis ca necurat. 


MAIMUTA: 


Există, în felul de a fi al maimuței, un aspect care descumpăneşte şi anume, acela al 
conştiinţei împrăştiate (exact ce spune Gurdjieff despre omul adormit). Agilitatea ei îşi află 
o aplicaţie imediată în Roata tibetană a Existenței, unde maimuța simbolizează conştiinţa, 
dar în sensul peiorativ al termenului: căci conştiinţa lumii sensibile, sare de la un obiect la 
altul, la fel cum sare maimuța din creangă în creangă. Tot astfel, strunirea inimii, care o ia 
razna uşor, este comparată, în metodele de meditaţie budiste, cu strunirea maimuţei. 

Maimuţa apare în Xiyouji (Călătorie spre Soare-opune) ca fiul Cerului şi al Pămîntului, 
născut din despărţirea oului primordial. Printre trăsăturile permanente ale ei, transpuse de 
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Kratofania este manifestarea puterii sacrului, simbolizată de falnica stâncă, de blocul de granit ce se înalță 
cu îndrăzneală. Stânca revelează ceva care transcende precaritatea condiţiei umane. În măreţia şi duritatea ei, în 
forma sau culoarea ei, omul întâlneşte o realitate şi o forță care aparțin unei alte lumi (lumea virusului), alta decât 
lumea profană. Devoţiunea adresată pietrei nu priveste pur şi simplu piatra, ci mai degrabă acele atribute încorporate 
în ea, prin care altceva decât ea este manifestat (ARN-ul viral extraterestru). Meteoriţii evocă sacralitatea pentru că 
bolta cerească (membrana celulară) a fost „spartă”, şi comunicarea transcendentului s-a realizat. Locul unde cade un 
meteorit devine „centrul lumii” (buricul pământului). Toată lupta elitelor iahviste împotriva întruchipării litice a 
divinului indică o etapă nouă în clonarea virusului şi ca urmare se pune accentul pe revelarea divinului în conştiinţă, 
în ritul din Templu. 
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mit Regelui Maimuţelor - Sun Wugong, se numără: îndemînarea şi spontaneitatea, nesecata 
fantezie, sprinteneala şi firea împrăştiată. Aşa se explică dealtfel tradiționala legătură 
dintre maimuţă şi vânt. Celebrele maimuțe de la Jingoro, din templul de la Nikko, care-şi 
acoperă, una - urechile, a doua - ochii, a treia - gura, sînt tot o expresie a înţelepciunii şi, 
ca atare, a fericirii. Să adăugăm că, în Egipt, este întruchiparea lui Toth. 
Maimuţa are şi un caracter sexual, fiind simbolul unei firi focoase şi chiar nestăpânite. Dar, 
în mai multe codice, maimuța mai este reprezentată şi ca frate geamăn cu zeul morţii şi al 
miezului nopții; fondul nopţii are drept glifă un cap de maimuţă, însoţit de imaginile lui 
Venus şi a Lunii. Pentru Camerunul de nord maimuța neagră este o întrupare a Fierarului 
care a furat focul. 
Toţi indianiştii recunosc că maimuța este, în India, un simbol al sufletului sacrificat în zori, 
pentru reîntoarcerea soarelui (virusului). 
Numeroase alte mituri amerindiene stăruie asupra primejdiei ce-l paşte pe omul (virusul) 
care ar râde de glumele şi farsele fratelui său vitreg, maimuța, personaj dionisiac şi 
priapic” ce-și ascunde ştiinţa şi-l provoacă pe om la desfrâu şi la beţie pentru a măsura 
propria-i stăpânire de sine. Aceste încercări nu sunt, în lumea noastră, decit reflectarea 
încercărilor identice la care sufletul trebuie să se aştepte în călătoria sa de după moarte: şi 
aici, omul se va întâlni cu maimuța, marele inițiat aducător în ispite. 
Pentru egipteni, sufletele, pe lumea cealaltă, trebuie să evite maimuţele, care le prind cu 
năvodul. 
În iconografia creştină, maimuța este de multe ori imaginea omului degradat de vicii şi 
îndeosebi de desfrânare şi răutate. 
Maimuţa este considerată a fi simbolul activităţilor inconştientului, care se manifestă (fără 
a putea fi dirijat de un regulator) fie sub o formă primejdioasă - declanşând forțe 
instinctive, necontrolate şi deci degradante, fie sub o formă favorabilă şi neaşteptată, 
aducând deodată o rază de lumină sau o inspiraţie fericită. Maimuţa are ambele aspecte ale 
inconştientului - şi pe cel malefic, aidoma vrăjitorului, şi pe cel benefic, aidoma zânei, dar 
amândouă sînt la fel de iraționale. 
Interpretarea de mai sus şi-ar afla o ilustrare cu totul remarcabilă în povestea tibetană a 
maimuţoiului Mani bkabum şi a soției lui, Știma stâncilor: 
La multă vreme după o inundație originară, discutabilă, oamenii s-au întrupat sub forma 
unei maimuțe (procariotă) şi a Stimei stâncilor (virus). Din împreunarea lor s-au născut 
şase făpturi, jumătate om, jumătate maimuţă. Treptat, părul de pe trup le-a căzut, coada li 
s-a micşorat şi au devenit oameni. Maimuţoiul nu o luase în căsătorie pe Știma stâncilor 
decât la sfatul zeilor şi din milă, când ştima îl ameninţase: 

... mi-e poftă de tine, te iubesc, mă topesc de dorul tău; 

de-atita iubire, te voi urmări pas cu pas şi te implor. 

dacă nu va fi să trăim împreună noi doi, mă voi duce 

să țin tovărăşie demonilor; 

şi se vor naşte sumedenie de demoni, 

şi vor devora în fiecare zi sumedenie de făpturi... 

Ci eu, când puterea faptelor mele dinainte mă va ucide, 

voi cădea în iadul adânc al fiinţelor... 
Astfel, omenirea a luat naştere în Tibet, dintr-un maimuţoi milos şi din Stima stâncilor topită 
de iubire. 
Maimuţa, caricatură a eului, brutal, cupid si lasciv, este imaginea demnă de dispreț a ceea 
ce omul trebuie să alunge din el. În mitologia hindusă, marea epopee Ramayana face din 
maimuţă mântuitorul lui Dumnezeu, în celebrul episod al trecerii peste podul cel mare. 


MARELE ARHITECT al UNIVERSULUI 
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Care suferă de o stare de excitație continuă a membrului viril. 
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Conform cu Vechile Rânduieli ritualul francmasonic începea prin invocarea Treimii, iar 
conform cu Regius Poem, prin invocarea Fecioarei însă, undeva puţin după 1717, a intervenit în 
mod clar o schimbare, adoptându-se expresia "Marele Arhitect al Universului” pentru a arăta 
concepţia francmasoneriei despre divinitate în relațiile sale cu lumea şi cu omul. El este opusul 
Demiurgului platonic şi a celui gnostic, folosește „legile hazardului" pentru creaţie . 

Virusul, această bijuterie a creației din imaginea de mai Jos, realizată din cioburi de piatră” 
şlefuită (fără daltă şi ciocan), utilizând mistria (fără mortar), echerul, compasul şi firul cu plumb, nu 
poate fi realizată decât de un mare geometru și ăsta este Marele Arhitect al Universului. Planul ideal 
trasat de acesta, va fi materializat de către oameni. 


Fiber (spikes) 


În Cabala, concepția despre demiurg corespunde lui Adam protoplastul (primul modelator) 
în vreme ce Marele Arhitect al Universului se confundă cu Adam Kadmon (omul universal, 
atotcuprinzător). 

Conventul Marelui Orient al Franței din 1877, a luat decizia de a-l suprima pur si simplu pe 
Marele Arhitect. Ca urmare, anglo-saxonii nu mai vor să admită în lojile lor frați din Marea Lojă a 
Franței, deşi aceasta a revenit la formula Marelui Arhitect. 

Francmasoneria recunoaşte ca Maestru fondator al ei pe Hiram Abif, ce aminteşte într-o 
oarecare măsură de Hefaistos şi de Dedal din mitologia greacă. El apare în timpul domniei lui 
Solomon şi joacă rolul cel mai important în împodobirea palatului regal şi a templului din Ierusalim, 
pentru care toarnă toate componentele metalice. 

În 3 Regi, 7, 13-14, se spune: 

Și a trimis regele Solomon şi a luat pe meşterul Hiram din Tir. Acesta era fiul unei văduve 
din seminţia lui Neftali. Tatăl lui, un tirian, era arămar, era şi Hiram plin de pricepere, cu 
meşteşug şi cu ştiinţa de a face orice lucru din aramă. Și a venit la regele Solomon și a făcut tot 
felul de lucruri. 


Odată isprăvite capodoperele sale, meşterul dispare din istorie. Dar figura lui intră în 
legendă, iar viaţa şi moartea lui se transformă în mit inițiatic. Ritualul francmasoneriei a făcut din el 
o dramă simbolică, inspirată din misterele antice şi slujind drept temei ceremoniilor de inițiere. 

Din perspectiva ipotezei noastre, apariția metalelor și a meșteşugului de prelucrare a lor se 
datorează ADN-ului celular, Demiurgului. El contribuie la asamblarea virusului, fabricând 
componentele acestuia, după care este distrus la părăsirea celulei. Este justificat ca Hiram să fie 
punctul de plecare în inițierea masonică şi în construcția Templului Umanității, pentru că, aşa cum 
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cred că aţi observat deja, la toate inițierile se face o "aducere aminte” a ce s-a întâmplat în illo 
tempore, la fel ca la pelerinajul la Mecca pe care l-am prezentat în alt eseu. Prin intrarea novicelui 
semidezbrăcat în templu, i se comunică acestuia că omul este dual, o jumătate din el, reprezentând 
simțurile (ADN-ul celular), fiind Eul simbolizat de partea îmbrăcată şi o jumătate reprezentând 
ARN-ul viral extraterestru, fiind Sinele simbolizat de partea dezbrăcată, la fel ca în basmul "Fata 
săracului cea isteaţă” de Petre Ispirescu în care eroinei i se ceară să vină la boier: "nici 
îmbrăcată, nici dezbrăcată, nici călare, nici pe jos, nici pe drum, nici pe lângă drum”. 

Pentru a îndeplini porunca boierului, fata aruncă pe dânsa un volog (plasă) şi încălecă pe un 
tap. 

Despre simbolismul ţapului am vorbit în eseul ”7apul ispăşitor şi magia”, aşa că ne vom 
îndrepta atenția spre simbolismul ”plasei” descris în "Dicționarul de simboluri” a lui Jean 
Chevalier, pg. 106, astfel: 

În Evanghelie, năvoadele simbolizează acțiunea divină care tinde să-i strângă pe oameni 
pentru a-i aduce în împărăţia Cerurilor după Judecata de Apoi. Analiştii văd în acest 
simbol o căutare în inconştient, o anamneză menită să aducă în pragul conştiinţei, ca pe 
nişte peşti din adâncuri, amintirile cele mai îndepărtate şi mai ascunse. În toate 
reprezentările simbolice, plasa, socotită obiect sacru, a slujit drept vehicul pentru captarea 
unei forțe spirituale. 

Conform cu tradiţia iraniană, omul şi mai ales misticul este acela care se înarmează cu o 

plasă în încercarea de a-l prinde pe Dumnezeu. 

Plasa este o armă spirituală esenţială, care a fost încredinţată lui Pir-Binyamin, 

manifestare a îngerului Gabriel şi a lui lisus Hristos, simbolizând toate capacitățile şi 

virtualitătile umanităţii în persoana lui Binyamin, creat de Dumnezeu chiar înaintea lumii 
vizibile şi care reprezintă omul primordial hărăzit sublimării fiinţei sale. 

Dat fiind că Divinitatea a fost simbolizată printr-un Vultur regal, plasa este arma destinată 

a-l prinde pe Vultur, adică posibilitatea de a pretinde că făgăduiala divină, aceea a 

încarnării lui Dumnezeu, să se îndeplinească. 

Dacă Binyamin este prin excelenţă deţinătorul plasei, aceasta este simbolul căutării lui 

Dumnezeu întreprinsă de om cu toată ardoarea. 


Acelaşi lucru ca fata cu plasa, trebuie să facă şi novicele nici îmbrăcat, nici dezbrăcat”: să 
dibuie în inconștient amintirile cele mai ascunse şi apoi să-l caute pe Marele Arhitect al Universului 
cu toată ardoarea. 

Simularea morții lui Hiram este moartea Eului pe care trebuie să o facă novicele pentru a-i 
permite virusului să se dezvolte. Amintiţi-vă că la inițierile popoarelor aşa zise primitive, novicele 
trebuia să uite cine era și să se comporte ca un copil mic care învaţă totul de la început, inclusiv 
cum îl cheamă, sau în cazul nostru primind un nume nou. 

Mitul, aşa cum a fost el descoperit sau plăsmuit în secolul al XVIII-lea, relatează: 

"Lucrările la templul din Ierusalim erau pe terminate, dar tovarăşii lui Hiram nu fuseseră 
inițiați cu toţii în tainele Maestrului. Trei dintre ei (transcriptaza inversă, integraza și proteaza) se 
hotărâră să i le smulgă prin forţă. Aşezându-se deci fiecare la câte o poartă a templului, îl somară 
rând pe rând pe Hiram să le dezvăluie tainele lui. Maestrul a răspuns fiecăruia din ei, fugind de la 
o poartă la alta, că nu vor afla nimic de la el prin ameninţări şi că va trebui să aştepte să vină 
vremea. 

Atunci ei îl loviră - primul, cu rigla peste gât; al doilea, cu echerul peste piept, în stînga; al 
treilea, cu ciocanul în frunte, omorându-l. Apoi fiecare îl întrebă pe celălalt ce-i spusese Maestrul. 
Constatând că nici unul nu aflase nimic, îi cuprinse deznădejdea în faţa crimei inutile pe care o 
săvârşiseră. Ascunseră trupul, îl îngropară noaptea lângă o pădurice şi înfipseră pe mormint o 
ramură de salcâm” (după Rayon, in BOUM, 262). 

În aplicarea simbolică a mitului la ceremoniile masonice de iniţiere la rangul de Maestru, 
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recipiendarul trebuie mai întâi să moară pentru sine: cele trei lovituri din legendă simbolizând 
întreita lui moarte - fizică (gâtul), sentimentală (stânga pieptului) şi mentală (fruntea), adică părțile 
care reprezintă Eul (Prostia, Făţărnicia sau Fanatismul, Ambiţia sau Pizma), urmată de renaşterea 
Sinelui (Ştiinţa, Toleranţa şi Detaşarea sau Mărinimia) în virusul simbolizat de ramura de salcâm 
(ARN viral) pusă pe mormântul lui. 


Moartea lui Hiram prin cele trei lovituri evocă şi crima primordială (reflectată în Biblie de 


conflictul dintre Cain şi Abel) efectuată de virus asupra ADN-ului celular prin cele trei enzime. 
Moare Demiurgul (Hiram), dar creşte ARN-ul viral simbolizat de ramura de salcâm, despre care, 
acelaşi nepreţuit "Dicţionar de simboluri” a lui Jean Chevalier, vol. 3, pg. 145 şi 187, spune: 


despre RAMURI: 


"În tradiția creştină, un mănunchi de ramuri sau gestul de a flutura nişte ramuri 
simbolizează omagiul ce i se aduce biruitorului. Ceremonia creştină care are loc în 
Duminica Floriilor a dat acestui triumf un caracter de interiorizare. Rugăciunea de 
binecuvântare a ramurilor o precizează: Binecuvintează Doamne, aceste ramuri de palmier 
sau de măslin, şi dăruieşte norodului tău pioşenia care să desăvirşească în sufletele noastre 
gesturile trupului prin care azi ne închinăm Ție. Dă-ne nouă harul de a-l birui pe vrăjmaş şi 
de a iubi cu ardoare lucrarea de mântuire pe care mila Ta o săvârşeşte. Victoria sărbătorită 
aici este cu totul interioară, este cea dobândită asupra păcatului, care se împlineşte prin 
iubire şi aduce cu sine mântuirea întru veşnicie: este victoria definitivă şi fără apel. Ea 
fusese prefigurată prin ramura de măslin adusă în cioc de porumbelul lui Noe pentru a vesti 
sfârşitul potopului”. 


despre SALCÂM: 


Chivotul legii este făcut din lemn de salcâm poleit cu aur (Ieşirea. 37. 1-4). Coroana de 
spini a lui Hristos era împletită din spini de salcâm. În cadrul ritualului masonic, se aşază o 
ramură de salcâm peste pânza în care este îmbrăcat recipiendarul, ca să fie astfel amintită 
ramura care a fost sădită pe mormântul lui Hiram. În gândirea iudeo-creștină, acest arbust 
cu lemn tare, care aproape nu putrezeşte, cu spini de temut şi flori de culoarea laptelui şi a 
singelui, este un simbol solar al renaşterii şi nemuririi. Trebuie să ştii să mori ca să te naşti 
pentru nemurire, spunea Gerard de Nerval în "Voyage en Orient”, evocând mitul morţii lui 
Hiram. Guenon subliniază de asemenea faptul că razele coroanei de spini sunt cele ale unui 
soare. 

Simbolul salcâmului comunică ideea de inițiere şi de cunoaştere a lucrurilor secrete. Acest 
lucru este sugerat şi de o legenda bambara care aşază salcâmul la originea bullroarer- 
ului”. Pe vremea când întâiul fierar (ADN-ul celular), aflat încă la vârsta copilăriei, 
sculpta o mască (lumea profană), s-a desprins şi a sărit departe o aşchie de lemn de salcâm 
(virus), iscând un huruit ca un răget de leu. Copilul i-a chemat pe doi dintre prietenii săi, a 
luat bucata de lemn, i-a dat o gaură la unul din capete, a petrecut prin aceasta o sfoară şi o 
început s-o învârtă (SEREH, 121). 

Această legendă africană aminteşte de un obicei vedic încă actual: se găureşte un disc de 
salcâm, se învârte cu repeziciune în gaură un băț din lemn de smochin şi, astfel, sub efectul 
frecării, se naşte focul sfânt care va sluji pentru sacrificiu. Aici, salcâmul reprezintă 
principiul feminin, iar băţul pe cel masculin. 

Întâlnim aceeaşi analogie şi în India, unde polonicul sacrificial (sruk) atribuit lui Brahma 
este făcut din lemn de salcâm (GRAR. GUED, GUES. MALA). 
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Bullroarer-ul este un instrument muzical ritual vechi şi un dispozitiv folosit istoric pentru comunicarea pe 


distanțe mari. În Grecia antică a fost un instrument sacru folosit în misteriile dionisiace şi este încă folosit în ritualuri 
din întreaga lume. 
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După toate acestea, nu mai pare ciudat că Francmasoneria a fost comparată cu un salcâm 
bătrân având mai multe rădăcini (mișcări, societăţi, bresle sau ordine mai mult sau mai puțin 
ezoterice, de la care a moştenit idei, ritualuri și simboluri) şi mai multe ramuri (obedienţele și 
ritualurile actuale). 

Pentru a mai argumenta odată în plus că toate mitologiile vorbesc despre un ADN celular în 
calitate de Demiurg şi despre un ARN viral în calitate de Mare Arhitect al Universului, vă 
reamintim că în mod tradițional, Coranul consideră că pământul a fost locuit de mai multe alte 
creaturi, cum ar fi Djinnii, înainte ca Dumnezeu să fi creat umanitatea. 

Spre deosebire de tradiţiile creștine, care îl văd pe Satan ca un înger rebel, tradiția islamică 
identifică neascultarea lui Shaitan ca rezultat al naturii sale superioare din foc, spre deosebire de 
natura oamenilor. Deoarece îngerii din Islam nu se răzvrătesc împotriva lui Dumnezeu, acesta l-a 
aruncat pe Iblis din paradisul lui, iar Iblis a promis să ispitească generaţiile din Adam la corupţie şi 
să nu-l asculte pe Dumnezeu. 

Conform mitologiei islamice, Dumnezeu la instruit pe Adam să construiască o clădire care 
să fie omologul pământesc al Casei Cerului. Acesta a fost cubul uriaş de piatră neagră pe care 
musulmanii îl numesc Kaaba, moschee venerată în Islam ca fiind sacră. Literatura islamică afirmă 
că această Kaaba a fost distrusă în potopul lui Noe. Mai târziu, Ibrahim (Abraham) și Ismail 
(Ismael) au fost instruiți de Allah pentru a reconstrui Kaaba pe vechile fundații. Când Ismail căuta 
o piatră pentru a marca un colț, el sa întâlnit cu îngerul Jibrail (Gabriel). Jibrail i-a dat Piatra 
Neagră. Conform hadithului, Piatra Neagră este raportată ca fiind albă după ce a coborât din Cer, 
dar a fost făcută negră datorită păcatelor oamenilor care au atins-o. 


Opozanţii Francmasoneriei acuză faptul că Marele Arhitect al Universului este denumit, în 
gradele ascunse ale ei, Jahbulon, un monstru tricefal reprezentând un om, o broască şi o pisică 
neagră, reunite într-un paianjen uriaș. 


Ştefan Knight în 7he Brotherhood şi Martin Short în Inside the Brotherhood au susținut că 
Jahbulon este o trinitate constând din JAH = Yahweh, Dumnezeul evreilor, BA = Baal, Dumnezeul 
fenicienilor şi al celților și ON = Osiris, un Dumnezeu egiptean (egiptologii susțin însă că ON este 
forma ebraică a numelui egiptean vechi al oraşului Heliopolis). 

Specialiştii Francmasoneriei neagă utilizarea acestui nume în cadrul acestei instituții, 
sugerând că ar putea fi o parolă, sau că este utilizat în Royal Arch Masonry care este un corp 
independent anexat Francmasoneriei și în două ritualuri ale Ordo Templi Orientis. 

Oricare ar fi adevărul, această trinitate este încărcată de simbolism ezoteric şi cel care a 
lansat-o pe piață cunoaşte foarte multe în domeniu. 

De exemplu: 


despre PĂIANJEN (din "Dicţionar de simboluri” de Jean Chevalier, vol.3, pg. 37) 
Păianjenul apare în primul rând ca o epifanie lunară, consacrată torsului şi țesutului, ca 
Parcele. Pânza de paianjen evocă fragilitatea și exprimă vălul iluziei care ascunde Suprema 
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Realitate. Interesant că, atât o nemuritoare ca zeița Atena, cât şi o muritoare ca tânăra lidiană 
Arachne, stăpânind arta țesutului se întrec între ele la două războaie de ţesut aşezate față în față, 
indicându-ne nouă că iluzia lumii noastre este efectuată atât de virusul nemuritor cât şi de celula 
muritoare. 

Atena îi țese pe cei doisprezece zei ai Olimpulul în toată măreţia lor şi, la cele patru colţuri 
ale operei sale, evocă pedepsele care-i aşteaptă pe muritorii care îndrăznesc să-i sfideze. Drept 
răspuns la această imagine transcendentă a unei realități superioare, interzisă oamenilor, Arachne 
ţese scene de dragoste dintre zei şi simple muritoare. Jignită, Atena o loveşte pe tânără cu suveica 
ei. Arachne vrea să se spînzure, însă Atena îi cruță viața, preschimbând-o într-un păianjen care nu va 
înceta să se legene la capătul firului său. 

Păianjenul cu pânza sa, simbolizează pedepsirea ambiţiei demiurgice a ADN-ului. 

La popoarele din Africa Occidentală, Ananse, păianjenul, a pregătit materia din care sunt 
făcuţi primii oameni (ADN-ul demiurg), a creat soarele, luna şi stelele. Apoi, zeul cerului, Nyame 
(ARN-ul viral), i-a insuflat viaţă omului (posibilitatea de nemurire). Păianjenul a continuat să 
îndeplinească funcția de mijlocitor între divinitate şi oameni. Mituri din Micronezia (insulele 
Gilbert) îl prezintă pe Narean, Domnul-păianjen, drept prima dintre toate fiinţele, un zeu creator. 

În bestiarul artei bamun, Ngaame (alt nume al păianjenului) îi contestă şarpelui regal (ARN- 
ului) primul loc. 

La indienii muisca din Columbia, păianjenul este cel care, într-o barcă făcută din pânza lui, 
transportă pe fluviu sufletele morţilor care se duc în Infern. La azteci, el devine însuşi simbolul 
zeului Infernului. 

Dar păianjenul are şi o altă fațetă. El simbolizează și un grad superior de iniţiere. La 
indigenii bambara el desemnează o clasă de inițiați care au ajuns la interioritate, puterea 
realizatoare a omului intuitiv şi meditativ. Păianjenul asemănător jucăriei yoyo, atârnat de firul său 
asemănător cordonului ombilical sau lanţului de aur, care leagă creatura de creator, poate să urce la 
Dumnezeu (virus). Upanişadele fac din păianjenul ce urca pe firul lui un simbol de libertate. Firul 
yogin-ului este monosilaba Aum, grație căruia se înalță până la eliberare, firul păianjenului fiind 
mijlocul, suportul realizării spirituale. 

Și Sfântul Petru (piatră=virus) a fost crucificat cu capul în jos, de arborele inversat din 
Vede şi din Divina Comedie, cu rădăcina în Cer şi cu vârful pe pământ, reprezentare simbolică a 
multiplicării lui Unu. Virusul trebuie să „,corporifice ” puterile ce le are, adică să le coboare şi să le 
manifeste pe pământ. 

Spânzuratul şchiop apare şi în cartea de Tarot nr. 12, numită Apostolatul, descrisă de Samael 
Aun Weor* în cartea ” Tarot şi cabală”, pg. 69, astfel: 


98 Samael Aun Weor, născut Victor Manuel Gomez Rodriguez, cetăţean columbian şi mai târziu mexican, a 
fost autor, lector şi fondator al "Mişcării Gnostice Universale". Este considerat Părintele Gnosticismului Modern 
având ca suport stiințific în domeniul esoterismului autentic peste 70 de lucrări scrise şi multe conferinţe dictate şi 
înregistrate. 
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” În Apele Vieţii (nucleu) se află Pentaclul lui Solomon, variantă a Stelei cu Șase Vârfuri. 
Cele trei vârfuri superioare reprezintă cei Trei Trădători ai lui Hiram Abiff (Cristosul Intern): luda, 
Pilat şi Caiafa (Dorinţa, Demonul Minţii şi Reaua Voinţă), în simbologia creștină, Apophi, Hai, 
Nebt în simbologia egipteană sau Sebal, Orteluk şi Stokin în simbologia masonică. Ei sunt cei Trei 
Prieteni Răi ai lui lov. 

În mijloc 2 coloane cu 9 trepte fiecare, este a Noua Sferă (Sexul), să ne amintim că există 9 
Ceruri (Coloana Albă) şi 9 Regiuni Infernale (Coloana Neagră) Trebuie să coborâm fiecare treaptă 
pentru a urca una. Între cele două coloane (Iachin şi Boaz) se află un om spânzurat de un picior şi 
cu mâinile legate. Cu picioarele sale formează o cruce, iar cu braţele un triunghiul inversat. 


(În Pecetea lui Solomon, triunghiul superior reprezintă Triada Nemuritoare Eternă, iar Triunghiul 
inferior reprezintă cei Trei Trădători care se află în noi înşine). 

Această imagine ne spune că esenţa sau crâmpeiul de Suflet încarnat (ARN viral) se află 
îmbuteliată în Eul Pluralizat sau Ego (ADN-ul celular). Acesta se află în Corpul Mental Animalic 
şi în Corpul de Dorinţe Lunar şi se manifestă prin intermediul Corpului Fizic. Ne diferențiem de 
animale doar prin Intelect deoarece animalele au de asemenea Minte dar nu au Intelect. 

Fiinţa noastră Divină ar intra prin glanda Pineală şi atunci am ajunge la a Doua Naştere şi 
ne-am preschimba în Oameni Adevăraţi. Atâta timp cât avem Corpurile Lunare Animalice suntem 
Animale Intelectuale şi suntem o crisalidă ce se poate transforma în Fluture Celest”. 

Triada superioară a oricărui Spirit Nemuritor, a fiecărui om, este compusă din Atman, 
Buddhi şi Manas. 

1. Atman este Fiinţa (virusul în ansamblul lui). 

Scânteia Divină Nemuritoare, are două Suflete care în esoterism se numesc Buddhi şi 
Manas. 

- Buddhi este Principiul Fundamental, Sufletul Spiritual Feminin, Conştiinţa Superlativă a Fiinţei. 
- Manas este Sufletul Uman Masculin. 

Budhi şi Manas sunt cei 2 acizi ribonucleici virali 

Maestrul în sine însuşi este Atman (Fiinţa, Buddhi şi Manas). Când un Maestru vine în lume 
are nevoie să ia un corp. Atunci Atman trimite Manasul, Sufletul său Uman, şi apare trăind în 
lumea Fizică sub numele de Bodhisattva şi realizează ceea ce trebuie să realizeze. Mai mult, în el 
se poate introduce Buddhi şi face ceea ce trebuie să facă”. 
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Şi Shirshasana sau Postura "stând în cap" din Yoga se bazează pe aspectul ezoteric al 
"Spânzuratului”. 


Dar să vedem ce spun ezoteriştii: 
despre BROASCĂ ("Dicţionar de simboluri” de Jean Chevalier, vol. 1, pg. 204, 206) 

Broasca are diverse semnificaţii simbolice, dintre care cea mai importantă este în legătură cu 
elementul său natural: apa, dar şi cu tunetul care cheamă ploaia. Ca urmare, se distinge uneori 
destul de greu de broasca râioasă. De fapt, broasca râioasă este adesea considerată opusul broaştei 
obişnuite, fiind faţa lunară, infernală şi tenebroasă a acesteia; se crede că ar căpăta lumina aştrilor 
printr-un proces de absorbţie. Privirea ei fixă pare a trăda o insensibilitate sau o indiferență față de 
lumină (DURV, GRAD, GUES, NGUC, SOUL). 

— simbol ADN 


În India Marea Broască (mahamanduka) este suportul universului şi simbolul materiei 
obscure, nediferențiate. De aceea, numele de broască este uneori utilizat pentru mandala 
cu 64 de căsuțe (cei 64 de codoni umani), mandala despre care se spune că este trupul 
unui asura învins. 
Ella Ekdikos (Răzbunătorul) face din broaşte simbolurile gândurilor fragmentare şi 
răzlețe care îl hărţuiesc pe cel ce meditează fiind încă legaţi de grijile materiale ale lumii. 
În poezia vedică, broaştele sunt prezentate ca întrupare a pâmântului fecundat de primele 
ploi de primăvară; corul lor se înalță atunci pentru a mulţumi cerului (virusului) care a 
făgădult pâmântulul (celulei) roade bogate. Se vorbeşte despre beţia lor, se spune că sunt 
brahmani ai somei (băutura nemuririi), preotese care asudă pentru a încălzi teascul. Ele 
sunt cântăreții, preoţii pământului-mamă şi imnul către broaşte din Rig-Veda se termină 
astfel: 

De-ar voi broaştele, în marea tescuire 

dându-ne vaci (module de virus) nenumărate, 

să facă mai lung timpul vieţii noastre. 
Pentru că este pusă în legătură cu apa, cu pământul, cu femeia şi cu umiditatea, se crede 
că broasca râioasă este invulnerabilă la muşcătura şarpelui (ARN-viral), întruchipare a 
focului. 
În Grecia, numele de broască râioasă, simbol al desfrâului, i s-a dat unei curtezane 
celebre, Phyrne, care s-a aruncat goală în valuri, imitând-o pe Afrodita Anadyomene, 
după ce luase parte, împreună cu alte curtezane, la petrecerile dezmăţate al căror pretext 
era zeița şi care încheiau sărbătoarea Poseidonalelor (legătura dintre ARN-ul viral și 
ADN-ul celular, după inserare, se consideră desfrânare). 


— Simbol ARN 


Se crede că la echinocții prepelița, pasăre de foc (virus), se preface în broască, animal 
acvatic (se încarnează), pentru a redeveni apoi prepeliță (asamblare virus). 

In Occident, broasca a fost considerată ca un simbol al învierii, datorita metamorfozelor 
sale. 
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— În Japonia se crede că broasca se întoarce întotdeauna la locul din care a plecat, chiar 
dacă este îndepărtată de acolo (Cuvîntul Japonez kaeru înseamnă şi a se întoarce). Ea a 
devenit un fel de protector al călătoriilor, călătoria fiind drumul parcurs de virus prin 
celulă până la asamblare. 

— Broasca râioasă poate fi folosită pentru a aduce ploaie numai după ce a fost pusă la uscat 
(transformată simbolic în virus). 

— În miturile despre originea focului ale anumitor triburi indiene din America de Sud 
(tupinamba. Chiriguano), broasca râioasă devine complicele omului atunci cînd acesta 
vrea să fure focul de la primul lui stâpîn, vulturul hoitar (virusul). 

— Broasca râioasă exprimă esoteric, la băştinaşii bambara, conceptul de moarte şi de 
înnoire, ceea ce explică de ce este folosită pentru a desemna o anume clasă din societatea 
Iniţiaţilor. 

— Pe de altă parte, pentru pigmeii bambuti, broasca râioasă este un spirit malefic, a cărui 
neîndemânare (voită sau nu) a adus moartea pe pământ. 

— Potrivit tradiţiei peule despre Kaydara, uleiul de broască râioasă pătrunde în piatra teşită, 
simbol al dublei cunoaşteri, de aceea pentru ca învățăcelul să treacă de la neştiinţă la 
cunoaştere, trebuie să se transforme în ulei de broască râioasă. Aceasta înseamnă că 
omul, fără a muta lucrurile din loc, poate să le pătrundă în toată profunzimea lor datorită 
subtilităţii fluide a spiritului său (HAMK.6). 

— În tradiţiile europene ale magiei și vrăjitoriei, când broasca râioasă stă pe umărul stâng al 
unei vrăjitoare, ea este una din formele diavolului, lucru pus în evidență de cele două 
coarne minuscule pe care le are pe frunte. 

— Piatra (virusul) care, zice-se, s-ar găsi în capul broaştei râioase era un talisman preţios 
pentru cel care voia să dobândească fericirea pe pământ (GRIA. 386). 


despre PISICĂ ("Dicţionar de simboluri” de Jean Chevalier, vol. 3, pg. 99) 

Simbolismul pisicii oscilează între tendinţele benefice şi malefice. În Japonia, pisica (aici 
ARN-ul viral femenin) este un animal de rău augur, despre care se spune că ar fi în stare să ucidă 
femeile şi să le ia înfăţişarea. În budism, pisicii i se reproşează că, dintre toate vietăţile, numai ea şi 
şarpele n-au fost mişcaţi de moartea lui Budhna - ceea ce totuşi, dintr-un alt punct de vedere, poate 
fi interpretat şi drept semn al unei înţelepciuni superioare. 

Atât în cabală cât şi în budism, pisica este asociată şarpelui, ea arătând păcatul, sau prea 
marea aplecare spre cele pământeşti (Devoucoux). În acest sens, ea este uneori reprezentată la 
picioarele lui Hristos. 

Egiptul antic o venera, în chip de Pisică divină, pe zeiţa Bastet, ca pe o binefăcătoare şi o 
ocrotitoare a omului. Ea este reprezentată în numeroase opere de artă, cu un cuţit în labă, retezând 
capul şarpelui Apophis, Balaurul întunericului (ADN celular), personificare a duşmanilor Soarelui 
(ARN-viral), care încearcă să răstoarne luntrea sacră în timpul trecerii ei prin lumea subpământeană 
(celula). Aici, pisica simbolizează forța şi sprinteneala felinei, pe care o zeiţă tutelară o pune în 
slujba omului spre a-l ajuta să-şi biruie duşmanii ascunşi. 

În tradiţia celtică, în Plutirea lui Mael Duin, unul dintre fraţii de lapte ai acestuia, care voise 
să ia un cerc de aur dintr-un castel pustiu unde petrecuseră cu toţii, este pedepsit de o pisică mitică. 
Hoţul este prefăcut în scrum de o flacără ce tâşneşte din ochii pisicuţei care, îndată după aceea, se 
întoarce la joaca ei. 

Indigenii nias (din Sumatra) povestesc despre un copac cosmic din care au apărut toate câte 
sunt (ADN-ul celular). Ca să urce la cer (virus), morţii o apucă pe o punte: sub punte se cască 
prăpastia iadului (nucleoplasma). La poarta cerului stă de pază un străjer înarmat cu suliță şi scut; 
acestuia, o pisică îi ajută să arunce sufletele vinovate în apele infernale (ELIC, 260). 


FIII VĂDUVEI 
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Membri Francmasoneriei sunt numiţi copiii Văduvei. Se spune despre Hiram, strămoşul 
legendar al francmasoneriei, că era, el însuşi, fiul unei văduve (3 Regi. 7, 14). Termenul de văduvă 
se referă mai ales la Isis, văduva lui Osiris, plecată în căutarea mădularelor împrăştiate ale soţului 
ei. Această căutare este şi a masonului, care se identifică cu Horus, fiul Luminii. Adunarea 
mădularelor împrăştiate (ale lui Osiris sau ale lui Purusha) corespunde cu reconstituirea unității 
primordiale. 

Ca fii ai văduvei, fraţii masoni sunt însărcinați să ridice un templu ideal al umanităţii, 
niciodată terminat, conform legendei, adică să lucreze la perfecțiunea propriei lor naturi umane. 

Pentru a răspunde la întrebarea « De ce copiii ai vaduvei? » pusă de Guillemain de Saint- 
Victor, să ne amintim că prin decapsidarea virusului, acidul ribonucleic viral feminin a rămas 
văduvă. Ea se va "însoți” cu catena masculină a ADN-ului celular și va da naștere la mii de noi 
componente de virus, toți copii ai văduvei. 

De aceea se spune în Marcu, Cap. 12, 42-43: "Și chemând la Sine (pentru asamblare) pe 
ucenicii Săi (componente de virus) le-a zis: Adevarat grăiesc vouă că această văduvă săracă a 
aruncat în cutia darurilor (noul virus) mai mult decât toți ceilalți”. 

Că omul este posesor a unui modul de virus este susţinut şi de o anecdotă despre cunoaşterea 
de sine din filozofia hindusă. 

"Se spune că odată demult, fiecare dintre oameni era înzestrat cu un har divin (nemurire). 
Din respect și dorința de a nu-i subaprecia pe ceilalți zei, zeul suprem Brahman s-a decis într-o zi 
să le ia oamenilor acest har divin și să-l ascundă foarte, foarte bine, astfel încât să nu fie foarte 
ușor de găsit. Drept pentru care a cerut părerea slujitorilor săi, departe de urechile celorlalţi zei. 

Unul dintre ei i-a sugerat lui Brahman că ar fi bine să ascundă divinul din oameni în 
adâncurile pământului, altul a sugerat ca harul să fie ascuns în adâncurile oceanelor, un al treilea 
slujitor, într-o încercare disperată de a găsi o soluție, a propus să fie ascuns printre stele. 
Considerând Brahman că aceste soluţii nu sunt bune, având în vedere curiozitatea de nestăpânit a 
oamenilor pentru a desluşi în totalitate tainele universului, a propus ca acesta să fie ascuns acolo 
unde omul nu se va gândi niciodată să-l caute, adică în profunzimile propriei sale fiinţe”. 

Asta este şi justificarea dictonului "Cunoaște-te pe tine însuţi !” (NOSCE TE IPSUM în 
latină sau în greacă GNOTI SEAUTON) de pe frontispiciul oracolului de la Delhi. 


x x 


Pentru a întări cele afirmate de noi mai sus, să urmărim împreună afirmațiile făcute în cartea 
”Masoneria şi înțelesul ei tainic” de către Walter Leslie Wilmshurst” care, în peste trei decenii, a 
parcurs toate treptele prescrise în ritualuri și a dobândit inclusiv acele mult râvnite grade masonice 
înalte în cadrul Ritului de York. 


1. DESPRE ORIGINI (pg. 184, 188, 190) 

Dacă cercetarea şi analiza originii vor fi împinse destul de departe, devine clar că 
odinioară, cu mult timp în urmă, a existat sau a fost implantată în mințile întregii familii umane - 
care, fără îndoială, era mult mai mică şi mai concentrată decât acum - o Proto-Evanghelie sau o 
Doctrină-Rădăcină despre natura şi destinul sufletului omenesc şi a relației lui cu Divinitatea. Noi, 
cei de astăzi, ne mândrim cu faptul că suntem mai înţelepţi şi mai avansați decât oamenii primitivi. 
Presupunem că strămoşii noştri trăiau într-un întuneric moral, din care noi am ieşit treptat la o 
lumină relativă. Totuşi mărturiile neagă aceste supoziţii. Ele ne arată că omul primitiv, deşi naiv şi 


99 S-a născut în anul 1867 la Chichester şi a murit la Londra în 1929. În anii deplinei sale maturității îl vom 
găsi pe W. L. Wilmshurst ca avocat în baroul din Huddersfield, unde va activa cu profesionalism şi cu deplină 
dedicare până la sfârşitul vieţii sale. Iniţierea lui W. L. Wilmshurst în tainele masoneriei este consemnată în anul 
1899; avea pe atunci treizeci şi doi de ani şi, potrivit uzanțelor, se autodeclara ca fiind un bărbat liber şi de bune 
moravuri. În peste trei decenii a parcurs toate treptele prescrise în ritualurişi a dobândit inclusiv acele mult râvnite 
grade masonice înalte în cadrul Ritului de York. 
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nedezvoltat intelectual, potrivit criteriilor actuale, era conştient din punct de vedere spiritual şi 
receptiv în plan psihic la un nivel neimaginat de către o minte modernă şi că noi înşine suntem cei 
care, cu toată abilitatea noastră intelectuală în probleme temporale, suntem totuşi cufundaţi în 
întuneric şi ignoranță faţă de propria noastră natură, faţă de lumea invizibilă din jurul nostru şi de 
adevărurile spirituale eterne. 

În toate Scripturile şi cosmologiile, tradiția vorbeşte despre o „ Vârstă de Aur"! o epocă a 
inocenţței relative, a înțelepciunii şi spiritualităţii, în care prevalează unitatea rasială, fericirea 
individuală şi iluminarea, în care a existat acea viziune deschisă în virtutea căreia umanitatea a 
putut, cândva, să aibă contact conştient cu o lume nevăzută, a putut să fie păstorită, instruită şi 
condusă de „zei” sau călăuzită de conducători neîntrupaţi ai unei rase pure, care le-au dezvăluit 
principiile sigure şi definitive de care au depins propăşirea şi evoluţia lor spirituală. 

Tradiţia este, de asemenea, universală în ce priveşte sufletul colectiv al rasei umane (genom 
de tip Borg) care a suportat o „cădere” (integrare în metabolismul celular), un declin moral, o 
abatere de la adevărata cale a vieţii şi evoluţiei. Sufletul s-a îndepărtat aproape cu totul de sursa 
lui creatoare şi, pe măsură ce epocile înaintau, s-a afundat din ce în ce mai adânc în planul fizic; 
unitatea ce folosea un singur limbaj s-a frânt într-o mulțime conflictuală de limbi şi grade diferite 
de evoluţie morală, însoţită de un proces progresiv de creştere a densităţii trupului material, de o 
întunecare corespunzătoare a minţii şi o atrofiere a conştiinţei spirituale. 

Ipoteza „căderii omului” este o doctrină nepopulară în zilele noastre, respinsă de mulţi - 
care susţin că toate lucrurile ţintesc mai degrabă spre ridicarea omului, cu toate că nu reuşesc să 
urmeze logica potrivit căreia o ridicare presupune, în mod necesar, o cădere anterioară de la care 
înălțarea devine posibilă. Noi ne vom mulțumi totuşi să indicăm ceea ce atât în Scripturile tuturor 
neamurilor, cât şi în înţelepciunea-tradiție a înţelepților din vechime, este unanim consemnat ca 
fapt. 

Din acea „cădere”, care nu s-a datorat unui păcat individual, ci slăbiciunii sufletului 
colectiv al rasei adamice (necesităţii regenerării civilizației Borg), şi care nu a constituit materia 
unui moment, ci a unui proces care a cuprins imense cicluri de timp, a fost necesar ca, urmând 
sfaturile Divine şi călăuzirea providenţei, omenirea să fie răscumpărată şi restaurată în starea ei 
imaculată; ea ar trebui iarăşi adusă în asociere vitală cu Principiul Divin de care, separându-se, s- 
a îndepărtat tot mai mult, întrucât tendinţele ei materiale au copleşit şi înăbuşit spiritualitatea ei 
înnăscută. 


Această întoarcere a necesitat, în schimb, imense cicluri de timp pentru a se săvârşi. Mai 


mult, a fost nevoie de aplicarea unei metode ştiinţifice, bine pusă la punct, pentru a realiza 


înapoierea fiecărui suflet-fraoment căzut si adus înapoi la condiția lui pură şi perfectă de la 


început. Insist asupra faptului că metoda a trebuit să fie nu o întâmplare, ci un fapt ştiinţific. 
Oricine poate să cadă din vârful casei şi să-şi rupă oasele; chirurgia avansată, împreună cu un 
efort inteligent pe care îl poate face o mână prietenească sunt necesare pentru ca pacientul să fie 
vindecat şi repus în starea de dinainte de cădere. 

Aşa stau lucrurile şi cu omenirea. Ea a căzut din Rai (virus) - aşa cum descriu Scripturile 
noastre căderea de la condiţia suprafizică la una fizică - de ce şi în ce fel, nu stăm acum să 
cercetăm. Ea a căzut din cauza slăbiciunii şi a lipsei de înţelepciune. Incapabilă să se refacă de la 
sine, ea apelează la ajutorul ştiinţific calificat, din alte surse, pentru a fi restabilită la starea ei 
originară. De unde ar putea să vină această calificare şi cunoaştere ştiinţifică, dacă nu de la 
Divina şi acum invizibila lume, de la acei „zei” şi îngeri păzitori despre care ne vorbesc toate 
vechile tradiţii şi scrierile sacre? Această metodă regeneratoare este corect descrisă în Masonerie 
drept „ştiinţa cerească” şi considerată de către masoni „Arta Regală” 

Astfel au fost originea şi naşterea religiei. lar religia este un cuvânt ce presupune 


100 Expresiile Doctrina-Rădâcină şi Vârsta de Aur fac trimitere la o tradiţie primordială (Tradiţia), de natură 
supraumană, revelată omului în timpuri imemoriale. Tradiția reprezintă obârşia misterioasă a cunoaşterii luciferice. 
(Vasile Zecheru) 
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„reinnodarea unei legături” (religare). După cum punem la loc mădularele rupte şi le bandajăm, 
tot aşa sufletul colectiv al omenirii, fracturat şi zdrobit prin căderea lui în nenumăratele 
individualizări şi subsecventele lor urmări, are nevoie să fie adus din nou la condiţia din care 
fusese dislocat şi încă o dată refăcut într-un întreg perfect şi armonios. 

Păzitorilor spirituali ai omului primitiv trebuie să li se atribuie răspândirea ştiinţei 
universale de reclădire a templului distrus al omenirii (virusul tată); în mod surprinzător, urmele 
acestei ştiinţe le descoperim acum în fiecare rasă şi religie a omenirii. Acestei surse trebuie săi 
atribuim opera de răspândire, în fiecare ţară şi printre toate popoarele, a aceloraşi (sau a 
echivalentelor lor) simboluri, practici şi doctrine, modificate doar local şi în concordanţă cu 
inteligenţa fiecărui popor, dar care au o rădăcină şi un scop comun. 

Aceasta a fost singura Sfântă Religie Universală „de pe întreg pământul”, în acelaşi timp o 
doctrină teoretică şi o ştiinţă practică, al cărei scop era acela de a re-uni omul cu Creatorul său. 
Această religie nu putea fi decât una singură, fiind universală, aceeaşi pentru toţi oamenii şi 
asemănătoare, deşi - datorită tendinţelor greşite şi deformate ale omenirii -, a fost susceptibilă de a 
fi depreciată (după cum s-a şi întâmplat) şi divizată, sectar, în tot atât de multe forme câte popoare 
există. 

De altfel, principiile ei de bază nu ar putea fi niciodată susceptibile de a fi deformate, deşi 
ele ar putea fi (cum de altfel au fost) înţelese exoteric de către unii şi esoteric de către alţii, dar 
întreaga lor însemnătate nu apare clar imediat, ci o dată cu creşterea gradului de înţelegere a lor. 
Ea a trasat neschimbătoarele „pietre de hotar” ale cunoaşterii în ceea ce priveşte natura umană, 
posibilitățile umane şi destinul uman. Ea a stabilit „datinile şi obiceiurile” care să fie urmate 
întotdeauna de toată lumea, orice abatere de la disciplina sa putând primejdui stabilitatea socială. 
Ea a fost „Legea Sfântă” pentru orientarea sufletelor căzute, o lege valabilă din zorii veacurilor 
până la apusul lor şi despre care este scris: 

Aşa cum a fost la început, aşa este acum şi aşa va fi veşnic lumea fără sfârşit. 

Ea a fost ştiinţa vieţii - a vieţii limitată temporal, trăită cu intenţia transformării şi 
sublimării ei în viaţă eternă universală; de aceea, ea a necesitat o metodă ştiinţifică sau filozofică 
de a trăi, fiecare moment şi fiecare acţiune trebuind să fie direcţionată către acel mare scop - o 
metodă foarte diferită de metoda modernă care este, în întregime, utilitară în concepţia sa şi total 
neştiinţifică în comportamentul său. 

Despre această Proto-Religie se spune că îşi are rădăcinile în Răsărit, de unde ne vine toată 
lumina, şi, deoarece omenirea însăşi s-a împrăştiat pe tot globul, ea s-a răspândit treptat şi spre 
Apus, veghind neîncetat la interesele spirituale ale omenirii şi urmărind atingerea obiectivului 
ideal de a recăpăta „ceea ce a fost pierdut” - sufletul căzut al omului (genomul Borg). Am spus 
deja că în timpurile de demult omenirea, aflată atunci sub influenţa acestei Proto-Religii, era cu 
mult mai puţin materialistă şi mult mai sensibilă din punct de vedere spiritual şi mai receptivă 
decât în prezent, însă odată cu trecerea timpului şi creşterea densităţii rasei, influenţa Proto- 
Religiei s-a micşorat corespunzător, deşi principiile ei au rămas tot atât de valabile şi de eficace ca 
înainte, deoarece capriciile şi concepțiile speculative ale omului nu pot altera principiile de 
neclintit ale Adevărului şi înțelepciunii. 

Pe măsură ce rasa umană rătăcea pe pământ îndepărtându-se de înţelepciunea originară, 
şuvoiul strălucitor de lumină ce veghea odinioară evoluţia sufletului omenesc s-a redus la 
dimensiunile unui punct. Dar acea lumină, ca şi aceea a unui Maestru Mason, nu s-a stins 
niciodată, în ciuda epocii întunecate pe care o traversăm şi care, potrivit tradiției, este cea mai 
întunecată dintre toate perioadele. Dar „Dumnezeu Şi-a lăsat întotdeauna un martor printre copiii 
oamenilor” (fragmente de genom Borg), iar printre martorii Vechii înţelepciuni şi Misterii se 
numără şi sistemul Masoneriei - o pâlpâire slabă, abia vizibilă, poate, dar totuşi o lumină 
adevărată şi pe adevărata linie de succesiune a doctrinei primordiale, capabilă încă să ne îndrume 
paşii pe calea păcii şi a perfecțiunii. 

Învățătura cea mai veche a Misteriilor, pe care o putem distinge în timpurile istorice, a fost 
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revelată în Orient şi într-o limbă cunoscută ca sanscrită - un nume semnificativ şi cât se poate de 
potrivit, căci înseamnă Scriere Sfântă sau , Sanctum Scriptum”; iar când vorbim de marile lumini 
ale vechii Doctrine Secrete trebuie să ne referim în primul rând la scrierile religioase şi filozofice 
ale Indiei, a căror sursă spirituală a fost revelată încă din vremea când Europa îngheţa sub o 
calotă de gheaţă. 

Dar rasele, ca şi oamenii, îşi au copilăria, maturitatea şi bătrâneţea lor; ele sunt nişte 
unităţi, pe o scară mai largă decât indivizii, ce urmăresc realizarea scopului general al vieţii. Când 
o anumită rasă eşuează în împlinirea acestui ţel, „administrarea ” Misteriilor trece în alte mâini 
mai potrivite. 

Următoarea purtătoare a torței de Lumină a lumii a fost Egiptul care, după multe secole de 
supremație spirituală, a devenit treptat pustiul arid din prezent atât spiritual, cât şi material; el ne- 
a lăsat totuşi o mulţime de relicve fundamentale scrise care ne arată că Egiptul poseda Doctrina în 
zilele lui de glorie. Din Egipt, pe măsură ce civilizațiile s-au dezvoltat în ţările învecinate, o mare 
răspândire a Misteriilor a avut loc atât prin difuzarea cunoştinţelor, cât şi prin instituirea unor mici 
centre în Caldeea, Persia, Grecia şi Asia Mică, unde era însuşită Știința Divină. „Din Egipt mi-am 
chemat Eu fiul”, este, în unul din multele sensuri, o aluzie biblică la trecerea Misteriilor universale 
din Egipt spre regiuni noi şi necunoscute, în vederea iluminării lor. 

Dintre acestea, două ne interesează în mod deosebit: e vorba de cele din Grecia şi 
Palestina. Ştim din Biblie că Moise a fost iniţiat în Misteriile Egiptului şi a avut acces la întreaga 
lor înţelepciune, în timp ce Philon ne spune că Moise a devenit acolo „priceput în muzică, 
geometrie, aritmetică, în cunoaşterea hieroglifelor şi a întregului domeniu al artelor şi ştiinţelor ”. 
Cu alte cuvinte, el a devenit, în sensul real al cuvântului, un Maestru Mason şi, ca atare, calificat 
pentru următoarea marea sarcină de conducător al poporului evreu ca şi pentru formularea 
sistemului lui religios şi al regulilor de viaţă - aşa cum sunt stabilite în Pentateuh. Sistemul mozaic 
a continuat, aşa cum se cunoaşte, pe direcţia arătată în cărțile Vechiului Testament, şi apoi, după 
multe secole şi vicisitudini, a înflorit în cea mai importantă dintre toate expresiile Misteriilor, 
Evangheliile Noului Testament (sau Noua Mărturie), implicând suprimarea tuturor sistemelor 
anterioare sub Conducerea Supremă a Celui care este numit Lumina Lumii şi Mântuitorul ei. 

În paralel cu existența Misteriilor ebraice din cadrul sistemului religios mozaic s-a 
dezvoltat marea şcoală grecească a Misteriilor care, avându-și originea în religia orfică, a 
culminant şi şi-a stabilit centrul la Delfi şi a dat naştere înţelepciunii filozofice şi gloriilor estetice 
asociate Atenei şi epocii lui Pericle. Grecia a fost urmaşul spiritual atât al Indiei, cât şi al 
Egiptului, deşi s-a dezvoltat pe căi cu totul diferite. Noi ştim că Pitagora, asemenea lui Moise, după 
ce şi-a însuşit tot ceea ce învățătorii greci puteau să-l înveţe, a călătorit în Egipt pentru a primi 
Iniţierea finală, înainte de a se întoarce ca să întemeieze marea şcoală de la Crotona, legată de 
numele său. Știm, de asemenea, din dialogul Timaios al lui Platon, că aspiranţii la înţelepciunea 
mistică vizitau Egiptul pentru a se iniţia, iar preoţii lui Sais le spuneau: ,, Voi, grecii, sunteţi doar 
copii” în Doctrina Secretă - totuşi erau admişi pentru a căpăta informaţii care să le permită 
evoluţia spirituală. 

Știm din corespondenţa dintre Anebo şi Porfir, păstrată de lamblichos, despre legăturile 
frățeşti care au existat între diferitele şcoli sau loji de instruire în diferite ţări; ştim, de asemenea, 
că membrii lor se vizitau, se salutau şi se ajutau reciproc pentru a cunoaşte ştiinţa secretă, cei mai 
avansați fiind obligaţi „să acorde ajutor şi să împărtășească din cunoştinţele lor fraţilor din 
gradele inferioare”. 

Mai ştim că la Naşterea Domnului - sau la venirea în această lume a Marelui Maestru -, au 
venit la El, de departe, Magii sau oaspeții inițiați; aceştia ştiau despre venirea Sa iminentă, îi 
văzuseră steaua de la Răsărit şi doreau să-l cunoască şi să I se închine. Trebuie să observăm că în 
vremurile când Iniţierea era un eveniment real şi nu doar o formă ceremonială ca acum, se 
practicau pe scară largă aceleaşi datini şi obiceiuri ca cele care, astăzi, continuă să fie practicate 
în Masonerie. 
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2. DESPRE STAREA ACTUALĂ (pg. 19, 21, 24, 26, 68, 72) 

Pentru exponenții din prezent, Masoneria este mai degrabă o literă moartă decât un ritual 
de inițiere eficace, viu și capabil să grăbească spiritualizarea candidaţilor ei. Masoneria, în forma 
sa actuală, este coruptă doctrinal și inadecvată în raport cu exigenţele tradiționale. Ritualurile mai 
păstrează doar unele rudimente de metodă, de raționamente iniţiatice și interpretări care, totuși, 
mai pot determina trezirea aspirantului şi îndreptarea fermă a acestuia cu fața către Adevăr şi 
cunoaștere de Sine. 

Înţelesul Masoneriei, de obicei, rămâne cu totul neînțeles membrilor Ordinului, cu excepția 
câtorva, cu toate că Masoneria este o expresie tainică şi criptică a dificilei ştiinţe a vieții spirituale, 
iar înţelegerea ei presupune, pe de o parte, o călăuzire specială şi competentă şi, pe de alta, o 
dorinţă sinceră şi hotărâtă de a cunoaşte şi o capacitate sporită de percepție spirituală din partea 
celor care urmăresc să fie iniţiaţi; deseori, pot fi întâlniți confraţi cărora le piere interesul pentru 
acest subiect deoarece consideră că Masoneria nu înseamnă nimic pentru ei şi nici nu binevoiesc 
să accepte vreo explicaţie sau să-i acorde importanța cuvenită. 

Este necesar un mijloc de protecţie suplimentar împotriva admiterii în cadrul Ordinului a 
unor membri nepotriviţi - prin care înțelegem nu numai personale care nu reuşesc să satisfacă 
cerinţele convenţionale corespunzătoare, dar, de asemenea, şi pe cei care, deşi răspund acestor 
exigenţe, sunt atât de neevoluaţi intelectual şi spiritual, încât nu pot beneficia de Iniţiere în 
adevăratul ei sens, deşi aceştia traversează formal întreaga suită a ritualului de Iniţiere. Calitate 
spirituală, mai degrabă decât număr de membri, abilitate de a înţelege sistemul masonic şi de a 
duce implicaţiile lui în experienţă personală, decât conferirea, de ochii lumii, a ritualului lui - iată 
ce constituie dorința Francmasoneriei din zilele noastre. 

Adevărul, fie că este exprimat în Masonerie sau altundeva, este întotdeauna un secret 
deschis, dar care apare ca un stâlp de lumină pentru cei ce sunt, pot să-l primească şi să profite de 
pe urma lui, pentru ceilalți nefiind decât unul al întunericului şi al neinţelegerii. De aceea, se 
dovedeşte necesară o discreţie elementară şi formală ca precauţie practică împotriva intrării 
nedorite a persoanelor neavenite, evitându-se astfel şi profanarea. De altfel, secretele vitale ale 
vieţii şi ale oricărui sistem care înfăţişează viaţa se protejează singure, chiar dacă ar fi strigate în 
gura mare de pe acoperişul caselor, fiindcă ele nu spun nimic celor nepregătiți să le înţeleagă şi să 
se identifice cu ele, încorporându-le în gândirea şi comportamentul lor. Admiterea lor este 
asemenea unei loterii: Iniţierea lor rămâne, adesea, doar o formalitate, nu o adevărată deşteptare 
la o calitate şi un gen de viaţă pe care nu le-au experimentat în prealabil. Apartenența nu va avea 
asupra lor o influenţă mai mare decât ar rezulta din asocierea lor cu un club modern, dacă o 
asemenea deşteptare nu s-ar produce, în cele din urmă, ca urmare a unui studiu susținut şi a 
punerii în practică a învăţăturii Ordinului. 

O judecată limpede asupra unor lucruri ca acestea ne va arăta că Ordinul nu a moştenit pe 
deplin înţelegerea propriului său sistem şi că problemele colaterale legate de Masonerie pe care le- 
am accentuat atât de susţinut, valoroase în felul lor, nu reprezintă, în definitiv, activitatea ei de 
bază. Lucrarea fundamentală a Ordinului urmăreşte Iniţierea în anumite secrete şi Misterii şi, 
evident, dacă Ordinul nu reuşeşte să-şi dezvăluie propriile secrete şi Misterii şi, în felul acesta, să 
confere iniţieri reale, ce se deosebesc de cele ale candidaţilor care trec prin ceremoniile formale, 
atunci această lucrare nu îşi îndeplineşte scopul inițial, oricât de bine ar fi fost efectuată. 

Acum, fiindcă aceste lucruri constituie baza de la care porneşte această lucrare, doresc să 
afirm că aşa cum progresul în Masonerie al fiecărui candidat admis în rândurile ei nu apare 
deodată, ci în etape succesive, tot astfel înţelegerea sistemului masonic, ca şi a doctrinei lui, 
reprezintă o problemă de dezvoltare treptată. Rezumată în termeni cât mai simpli cu putinţă, teoria 
progresului masonic constă în aceea că fiecare membru admis în Ordin intră într-o stare de 
întuneric şi de ignoranță, aşa cum ne învaţă Masoneria, şi, mai târziu, se presupune că este adus la 
lumină şi ajunge să-i cunoască învăţătura. Cu alte cuvinte, el intră în Masonerie în mod simbolic, 
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ca o piatră brută, neprelucrată, iar organizaţiei îi revine sarcina de a-i dezvolta atât caracterul, cât 
şi înțelegerea că, în final, în virtutea a ceea ce a învăţat şi pus în practică, el poate fi asemenea 
unui cub perfect finisat. 

Înțelegerea schemei masonice tinde să se dezvolte pe linii asemănătoare. Înţelesul ei nu 
poate fi sesizat pe de-a-ntregul şi dintr-o dată, iar dacă minţile noastre nu sunt pregătite 
corespunzător şi înţelegerea noastră nu este exersată cu grijă, este puţin probabil ca aceştia să 
participe vreodată la dezvăluirea adevăratelor secrete şi Misterii ale Masoneriei, oricât de des am 
urmări îndeplinirea ceremonialului exterior sau oricât de experţi am fi în memorarea ritualurilor şi 
în cunoaşterea regulilor corespunzătoare. 

Prima etapă, prima concepţie despre ceea ce presupune Masoneria, are legătură doar cu 
valoarea de suprafaţă a doctrinei, cu cunoaşterea unei părţi din învăţătura ei împărtăşită pe care 
noi, cu toţii, o obținem atunci când intrăm în Ordin. Este de presupus că, în acest stadiu, marea 
majoritate a masonilor nu va putea trece vreodată mai departe. Acesta este stadiul de cunoaştere în 
care Masoneria este considerată o comunitate socială, semi-publică, semi-secretă la care este 
plăcut şi avantajos să aparții în scopuri sociale şi, mai târziu, în alte scopuri; în care obiectivul 
masonului este acela de a ajunge în funcţii importante pentru a avea pieptul plin de decoraţii şi 
funcții, unde să-şi poată exprima un punct de vedere literal, superficial şi istoric, referitor la 
conţinutul doctrinei şi unde capacitatea de a efectua ceremonialul cu demnitate şi eficienţă şi de a 
cunoaşte catehismul pe dinafară, în aşa fel încât nicio silabă să nu fie redată greşit, se consideră a 
reprezenta culmea competenţei masonice - şi unde, după eliberarea din aceste funcții cu un anumit 
grad de renume, ideea lui este adesea aceea de a închide Loja cât mai repede cu putință pentru a 
trece la o relaxare plăcută. 

Motivul pentru care niciunui om nu ar trebui să i se ceară să se alăture Ordinului este acela 
că, în ceea ce priveşte aceste probleme sacre de însemnătate majoră, primele impulsuri trebuie să 
apară înăuntrul candidatului însuşi; primul loc al pregătirii sale trebuie să fie întotdeauna în inima 
sa; tocmai datorită strigătului după ajutor şi al bătăii în uşă inspirate de nevoia sa interioară şi din 
niciun alt motiv - în teorie, deşi nu prea în practică - uşa Misteriilor este deschisă, şi căutătorul 
intră şi capătă ajutor. 

Masoneria a devenit o organizaţie de dimensiuni vaste, mondiale, cu un număr enorm de 
membri, animată fără îndoială de idealuri valoroase şi care îndeplineşte, într-o anumită măsură, o 
activitate de binefacere; şi totuşi această organizație greşeşte cu totul în înţelegerea adevăratului şi 
inițialului ei scop - acela de a fi un Ordin care să răspândească ştiinţa regenerării omului. 


3. DESPRE LEGENDĂ (pg. 80, 84, 85) 

Legenda celui de-al Treilea Grad, în care se regăseşte esenţa doctrinei masonice, a fost 
introdusă în sistemul nostru de unele minți luminate care au căpătat cunoştinţe de la alte surse 
tăinuite. Legenda este o adaptare a uneia foarte vechi care circula cu multă vreme înainte de 
asocierea ei cu Masoneria modernă. Aşa cum spune legenda, în partea ei explicită, scopul marelui 
rege a fost acela de a ridica o construcție superbă. El a fost ajutat în această lucrare de un alt rege 
care a contribuit cu materiale şi cu măiestria unui artizan iscusit, a cărui sarcină era aceea de a 
coordona lucrările potrivit planului conceput în consecinţă, el a folosit în acest scop şi un mare 
număr de lucrători. În timpul acestor lucrări ia naştere o mişcare conspirativă, din pricina căreia 
şeful meşterilor este ucis”, iar terminarea construcţiei este împiedicată, rămânând aşa până în 
zilele noastre. 

Este evident că această legendă nu se poate referi la vreo construcţie istorică, ridicată în 
vechiul oraş al Palestinei (ci este vorba despre autoasamblarea unui virus de tip Borg). Dacă ne 
referim la Biblie ca la o autoritate, vom afla că acest templu a fost terminat; a fost distrus după 
aceea, construit din nou şi distrus încă o dată (sau realizat deja două clone de virus și se așteaptă o 


101 În legenda celui de al Treilea Grad, Hiram Abif este personificat de candidatul care este „ucis” cu o lovitură 
de ciocan şi apoi îngropat într-un mormânt, cu o ramură de salcâm (accacia) care să-l ascundă. 
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a treia). Mai mult decât atât, relatările biblice nu se referă deloc la vreo conspirație sau la moartea 
lui Hiram. Pe de altă parte, se afirmă în mod clar că Hiram „a terminat construcția” templului, că 
templul a fost înălțat şi refăcut de fiecare dată. Deci este foarte limpede că trebuie să ţinem 
separate cele două istorisiri în minte şi să recunoaştem că relatarea masonică se referă la ceva cu 
totul diferit de relatarea biblică. 

Atunci, la care templu se referă? La un templu care este încă incomplet şi neterminat, la un 
templu pe care nimeni nu-l poate construi cu mâinile. Este acel templu ale cărui materiale de 
construcție sunt doar tipuri şi simboluri, despre care marele inițiat, Sfântul Pavel, spunea: ,, Nu ştiţi 
că voi sunteţi templul lui Dumnezeu”? O umanitate perfectă a fost marele Templu care, la sfaturile 
Celui Preaînalt, urma să fie înălțat în misticul Oraş Sfânt al cărui model a fost Ierusalimul. Cei trei 
mari Maeştri constructori, Solomon şi cei doi Hirami’” alcătuiesc o treime care corespunde într-un 
fel Sfintei Treimi a religiei creştine (după părerea noastră Solomon este virusul tată, regele Hiram 
al Tyrului este ADN-ul celular care furnizează materialele necesare şi Hiram Abif, arhitectul, este 
ARN-ul viral); Hiram Abif fiind arhitectul şef, cel „prin care toate s-au făcut” şi „în care (după 
cum spune Sf. Pavel folosind limbajul masonic) întreaga construcţie, bine tocmită, se înălța 
devenind templul sfânt al Domnului”. Materialul pentru acest templu sfânt îl reprezentau sufletele 
oamenilor şi, totodată, pietrele vii, artizanii şi lucrătorii la această lucrare divină. 

Dar în timpul construcţiei acestui templu ideal ceva s-a întâmplat, ceva care a distrus 
planul şi a întârziat lucrările pe o perioadă nedefinită. Aceasta a fost Căderea Omului, conspirația 
calfelor. În Cartea Genezei acelaşi subiect este relatat sub forma alegorică a lui Adam şi a Evei. 
După cum se ştie, ei au fost creaţi ca să fie perfecţi şi fericiţi, dar planul Creatorului a fost anulat 
din cauza neascultării unor porunci ce le-au fost impuse. Păcatul lor corespunde exact celui 
săvârşit de conspiratorii noştri constructori. Lor li se interzice să mănânce din Pomul Cunoaşterii, 
iar în limbaj masonic ei aveau obligaţia de „a nu încerca să smulgă secretele unui grad superior pe 
care ei nu-l atinseseră”. 

Cuvântul ebraic Hiram înseamnă Maestru, învăţător al „cunoaşterii supreme”, lumină 
divină şi înţelepciune, şi totodată libertatea ce se capătă în consecinţă. Dar această cunoaştere este 
numai pentru oamenii perfecţi. Despre această cunoaştere, Hiram spunea că era „cunoscută doar 
de trei în lume”, adică cunoscută doar de Divina Treime; aceasta este însă cunoaşterea pe care, cu 
răbdare şi perseverenţă, fiecare mason, fiecare copil al Creatorului, „poate să fie îndreptăţit, la 
timpul potrivit, să se împărtăşească din ea”. Dar, la fel ca în cazul încercării lui Adam şi a Evei de 
a căpăta pe căi necinstite această cunoaştere - motiv pentru care au fost izgoniți din Rai, iar țelul 
divin a fost anulat până când ei şi posteritatea lor vor recâștiga Paradisul pe care l-au pierdut - tot 
astfel şi încheierea lucrărilor pentru construirea marelui Templu mistic a fost împiedicată pentru 
moment, din pricina încercărilor conspiratorilor de a smulge de la Hiram secretele Maestrului. lar 
construcția este amânată până când timpul şi împrejurările - timpul lui Dumnezeu şi împrejurările 
pe care noi le vom crea - ne vor înapoia adevăratele secrete pierdute ale naturii noastre şi ale 
felului divin din noi. 

Tragedia lui Hiram Abif nu este povestea uciderii unui om oarecare, a unui individ. Ea este 
parabola unei pierderi cosmice şi universale, alegoria eşuării unui plan divin. 


102 Este vorba despre Hiram - regele Tyrului (aliatul regelui Solomon) şi Hiram Abif - maestrul întru toate 
desăvârşit. Împreună, cele trei personaje alcătuiesc trigonul fondator pentru Loja de Perfecţie în care Solomon 
îndeplineşte rolul Venerabilului, Regele Tyrului pe cel de Secund Supraveghetor, în timp ce lui Hiram Abif îi revine 
sarcina de Prim Supraveghetor. (V.Z.) 
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PLANȘA LOJII ÎN GRADUL DE MAESTRU 


Hiram este ucis - cu alte cuvinte, facultatea înţelepciunii luminate este îndepărtată de la 
noi. Din cauza acestui dezastru, lumea de acum este o lume a imperfecțiunii cunoaşterii, a 
capacităților limitate, a unei fericiri efemere, a unui efort veşnic, a morţii şi a nenumăratelor dureri 
şi amărăciuni. Templul naturii noastre umane nu este terminat, iar noi nu ştim cum Să-l terminăm. 
Lipsa planurilor şi a schițelor, prin care să punem în ordine viaţa noastră individuală şi socială, ne 
arată tuturor că o uriaşă calamitate s-a abătut asupra neamului omenesc. Absența unui principiu 
clar şi călăuzitor în viața oamenilor ne aminteşte de confuzia totală în care cădem în absenţa 
acelei înţelepciuni Supreme, personificată de Hiram, şi care face ca orice minte care reflectează 
asupra acestei probleme să atribuie această catastrofa fatală dispariţiei lui misterioase. 

Noi tânjim cu toţii după acea lumină şi înțelepciune care au dispărut pentru noi. Asemenea 
ucenicilor care caută trupul [lui Hiram], tot aşa şi noi, pe alte căi, căutăm ceea ce s-a pierdut. 
Mulţi dintre noi nu descoperă nimic important toată viaţa. Noi căutăm toate acestea în plăcere, în 
muncă, în orice alte ocupaţii ale vieţii noastre. Căutăm rezolvarea acestei probleme în preocupări 
intelectuale, în religie, în Masonerie, iar cei care caută mai intens, mai adânc, sunt cei pe care 
această pierdere îi afectează în cea mai mare măsură, şi îi face să strige: „ Mahbenah! Mahbenah! 
învățătorul este căzut la pământ” sau aşa cum Stă scris în Scripturile creştine, „Ei L-au luat pe 
Domnul meu, şi nu ştiu unde L-au pus”. 

Hiram Abif a fost ucis. Lumina strălucitoare şi înţelepciunea destinate călăuzirii şi 
iluminării omenirii sunt pierdute pentru noi. Toată flacăra luminii şi cunoaşterea perfectă, care 
urmau să fie ale noastre, dispar pentru neamul omenesc, dar în Providența Divină încă ne mai 
rămâne o lumină care pâlpâie în Est. Într-o lume a întunericului, din care parcă soarele a dispărut, 
noi mai posedăm încă cele cinci simţuri şi facultăţile noastre raționale cu care putem gândi, şi 
acestea ne oferă secrete surogat care trebuie să ne deosebească înainte de a le căpăta pe cele 
autentice. 

Dar unde este îngropat Hiram? Ni se spune că înţelepciunea celui PreaÎnalt, personificată 
prin regele Solomon, a poruncit să fie îngropat într-un mormânt tainic în afara Oraşului Sfânt, într- 
o groapă, de la centru trei picioare către Nord şi Sud, trei picioare către Est şi Vest şi cinci picioare 
sau mai multe perpendicular. 

Oare unde se află acest mormânt? Poate fi localizat după aceste detalii atât de 
neînsemnate? Probabil că nu v-aţi gândit la acest lucru altfel decât ca la o înmormântare obişnuită 
în afara zidurilor Ierusalimului geografic. Însă mormântul lui Hiram suntem noi înşine. Fiecare 
dintre noi este asemenea unui mormânt în care este îngropat Maestrul ucis. Dacă nu ştim acest 
lucru, aceasta reprezintă un semn în plus al ignoranței noastre. În centrul nostru, mai adânc decât 
poate tăia un bisturiu sau decăt ar putea pătrunde orice cercetare, zace îngropat „principiul vital şi 


253 


nemuritor” (genomul viral al unei civilizații Borg care nu se mai putea regenera), „raza de lumină 
care pâlpâie” şi care ne face legătura cu centrul Divin al întregii vieți; această lumină nu se stinge 
niciodată cu totul, oricât de neorânduite şi imperfecte ar fi viețile noastre. 

Noi suntem mormântul Maestrului. Lumina conducătoare" pierdută este îngropată în 
centrul nostru vital”. Acest mormânt este înalt cât poate ajunge mâna în sus sau în jos, de la 
centrul trupului tău - adică trei picioare înspre Nord şi Sud, departe cât poate ajunge la dreapta 
sau la stânga mijlocului propriei tale persoane - adică trei picioare către Vest şi Est - şi cinci 
picioare sau mai mult pe direcția perpendiculară - înălțimea corpului omenesc. Acestea sunt 
indicațiile prin care ritualul nostru criptic descrie mormântul lui Hiram Abif în centrul nostru. El 
este îngropat „în afara oraşului Sfânt”, în acelaşi sens în care posteritatea lui Adam a fost plasată 
în afara zidurilor Raiului, pentru ca „nimic necurat să nu poată intra în locul sfânt”, care, 
altundeva în Scripturile noastre, se numeşte „împărăţia Cerului”. 

Atunci, ce este acest „Centru ” prin a cărui renaştere putem spera să obținem secretele 
naturii noastre pierdute? Noi putem medita asupra acestor lucruri cu ajutorul analogiilor. Aşa cum 
Viaţa şi Voința Divină reprezintă centrul întregului univers şi îl conduce, aşa cum soarele este 
centrul dătător de viaţă al sistemului nostru solar, controlând şi dând viaţă planetelor ce se rotesc 
în jurul lui, tot astfel, în centrul tainic al vieţii omului luat ca individ, există un Principiu vital şi 
nemuritor, spiritul şi voința spirituală a omului (genomul viral extraterestru). Aceasta este 
facultatea graţie căreia (atunci când o descoperim) nu putem greşi. Este un punct în interiorul 
cercului propriei noastre naturi şi, trăind aşa cum facem în această lume, cercul existenţei este 
mărginit de două linii paralele importante, „una reprezentându-l pe Moise şi cealaltă pe regele 
Solomon”, adică legea şi înţelepciunea, ritualurile divine care dirijează universul, pe de o parte, şi, 
pe de altă parte, divina „înţelepciune şi îndurare care ne însoţeşte în toate zilele vieţii noastre”. 
Într-adevăr. masonul care se menţine circumscris în acest fel, nu poate greşi. 


4. DESPRE INIȚIERE (pg. 21, 29, 42, 43) 

Inițierea înseamnă un nou început (initium), o îndepărtare de vechea metodă şi de vechiul 
stil de viaţă şi intrarea într-o viaţă nouă, cu o mai mare cunoaştere de sine, ce adânceşte 
înțelegerea şi intensifică virtutea. Ea înseamnă trecerea de la starea şi stilul natural de viaţă către 
o stare şi un standard mai înalt de viaţă. Înseamnă abandonarea idealurilor comune ale lumii 
exterioare, convinşi fiind că acele idealuri sunt doar umbre, imagini şi înlocuiri vremelnice ale 
acelei Realităţi ce le stă la bază, în schimbul căutării susținute şi neîncetate a acelei Realităţi în 
sine şi recuperarea acelor secrete autentice ale fiinţei noastre care zac îngropate şi ascunse în 
„centrul” sau partea cea mai profundă a sufletelor noastre. Înseamnă trezirea acelor facultăţi 
superioare ale sufletului - până atunci adormite - care îşi înveşmântează posesorii lor cu ,, lumina” 
ce întăreşte noua conştiinţă şi extinde capacitățile perceptive. Şi, în cele din urmă, în limbajul cu 
care orice mason este familiarizat, înseamnă că solicitantul îşi va dedica, de acum încolo, viaţa 
mai degrabă Divinului, decăt lui însuşi sau oricărui alt scop, astfel încât, cu ajutorul principiilor 
Ordinului, el să poată a exprima şi mai bine acea frumuseţe a cucerniciei care, mai înainte, poate 
că nu s-a manifestat prin intermediul lui. 

Adevăratul candidat trebuie, într-adevăr, să fie - cum indică şi cuvântul candidus, care 
înseamnă „alb ” - alb în interior. aşa cum, în mod simbolic, el este înveşmântat în alb în exterior, 
pentru ca nicio murdărie din interior să nu poată împiedica pătrunderea zorilor acelei Lumini din 
sufletul său, pe care el o consideră a fi dorinţa arzătoare a inimii sale de a fi primit în Ordin. Dar 
dacă doreşte, într-adevăr, să afle tainele şi Mistcriile propriei sale fiinţe, el trebuie să fie pregătit să 
abandoneze toate prejudecățile din trecut şi felul său de a gândi şi, cu supunere plină de evlavie, 
asemenea unui copil inocent, să-şi predea mintea pentru a putea primi, poate, adevăruri noi şi 


103 Lumina interioară ne călăuzeşte! - se spune în ritualul masonic. Lux inens nos agit! (lat.) (V.Z.) 
104 Potrivit Tradiţiei iniţiatice, sediul Sinelui (Dumnezeiasca Lumină ce sălăşluieşte în Centrul Fiinţei, generic 
vorbind, în inimă sau în plexul solar). (V.Z.) 
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neaşteptate, 

Masoneria proclamă faptul că există o cale de viaţă superioară şi mai tainică decăt aceea 
pe care călcăm de obicei şi că, atunci când lumea din afara ei, îndeletnicirile şi răsplata lor îşi 
pierd atracția pentru noi şi se dovedesc insuficiente pentru satisfacerea nevoilor noastre mai 
adânci - mai curând sau mai târziu -, vom fi siliți să ne întoarcem în noi înşine, să căutăm să batem 
la uşa unei lumi interioare; pentru această lume interioară şi pentru calea care duce la ea, 
Masoneria ne promite lumina, ne trasează calea şi ne arată condiţiile care să ne ducă la progres. 

Acesta este singurul scop al Masoneriei. În spatele simbolismului elementar şi evident, în 
spatele îndemnurilor pentru cultivarea virtuţii şi a unei moralităţi convenţionale, în spatele 
platitudinilor şi frazeologiei grandilocvente (care, în zilele noastre, pot fi supuse foarte bine unei 
revizuiri competente şi inteligente) cu care, conform modei acelor zile, redactorii ceremoniilor din 
secolul al XVIII-lea au îmbrăcat învăţătura ei, se găseşte cadrul unei scheme dc Iniţiere în acea 
cale superioară de viaţă unde secretele şi Misteriile fiinţei noastre urmează să fie dezvăluite; o 
schemă care reproduce - pentru lumea modernă - principalele caracteristici ale Misteriilor antice. 

Masoneria ne oferă, în formă dramatică şi cu ajutorul unui ceremonial dramatic, o filozofie 
a vieții spirituale a omului şi o schiţă a procesului de regenerare. 

Admiterea oricărui mason în Ordin este, ni se spune, „o reprezentare emblematică a intrării 
oamenilor (virusului) în existența muritoare (celulă) ”. Să reflectăm puţin asupra acestor cuvinte 
bogate în semnificaţii. Asupra acelor întrebări stăruitoare, obsedante, care se adresează oricărei 
minți care gândeşte: „Cine sunt ? De unde vin ? Încotro mă duc ?” Masoneria ne oferă răspunsuri 
clare, categorice. Fiecare dintre noi, ni se spune, a venit din misticul „ Răsărit” (locul de intrare a 
virusului în celulă — Ianua Inferny), izvorul etern al întregii lumini şi al vieții, iar viaţa noastră este 
descrisă ca fiind epuizată în „Apus” (adică într-o lume ce constituie antipozii căminului nostru 
actual, în care condiţiile de existenţă sunt atât de îndepărtate de acelea de unde venim şi la care ne 
întoarcem, ca Apusul față de Răsărit în estimarea obişnuită a spaţiului). 

La intrarea lui în Masonerie, fiecare candidat se va afla în întuneric, în Apusul Lojii. În 
felul acesta el repetă, în mod simbolic, evenimentul adevăratei sale naşteri în această lume, în care 
a intrat ca un începător orb şi lipsit dc ajutor şi în care, fără să ştie încotro se îndreaptă în anii lui 
de început, după mai mulți paşi nesiguri şi şovăitori, după multe abateri de la calea cea dreaptă şi 
după multe suferinţe şi piedici în calea vieţii omeneşti, el va putea, în cele din urmă, să se înalțe, 
purificat şi liniştit, graţie experienţei căpătate, la un nivel de viaţă superior în eternul Răsărit. 

De aceea, în gradul E.A., întrebăm: "în calitate de Mason, de unde veniţi? ”, iar răspunsul 
care vine din partea unui ucenic (adică din partea unui om obişnuit, neiniţiat, cu un bagaj redus de 
cunoştinţe) este „Din Apus”, deoarece el presupune că viaţa are originea în lumea aceasta. Dar în 
cazul unui grad mai înalt, ca cel de maestru mason, răspunsul va fi „Din Răsărit”, deoarece, între 
timp, se presupune că Masonul şi-a lărgit îndeajuns aria cunoaşterii pentru a realiza că sursa vieţii 
nu este în „Apus”, nu este în această lume, că existenţa pe această planetă este doar o şedere 
vremelnică, petrecută în căutarea „tainelor adevărate” - realitățile ultime ale vieții; şi după cum 
spiritul omului trebuie să se întoarcă la Dumnezeu, la cel care i l-a dat, tot aşa el se întoarce acum 
din lumea temporală a „secretelor substituite ” în acel ,„ Răsărit” de unde a apărut la început. 

Aşa cum admiterea oricărui candidat în Lojă presupune existența sa anterioară în lumea 
din afara Lojii, tot aşa şi experienţa noastră presupune că fiecare suflet, născut în lumea aceasta, a 
trăit în ea şi a venit la noi dintr-o stare de viaţă anterioară. El a trăit în altă parte, înainte de a 
intra în lume; ei va trăi în altă parte, atunci când va trece de aici, viaţa omenească fiind doar un 
episod în mijlocul eternității. Dar, la intrarea în această lume, sufletul trebuie să capete o formă 
materială; cu alte cuvinte, el îşi ia un corp fizic, care să-i ofere posibilitatea de a intra în legătură 
cu lumea fizică şi să îndeplinească funcţii corespunzătoare în această fază particulară a devenirii 
lui. 


5. DESPRE SIMBOLUL ȘORŢULUI MASONIC (pg. 45, 47, 48, 146) 


Semnificaţia Şorţului masonic poate fi rezumată astfel: 
a. Şorţul este simbolul învelişului trupesc şi al condiţiei sufletului (nu atât al trupului fizic 
vremelnic, cât al materialităţii permanent nevăzute care va supravieţui morţii părţii muritoare). 
b. Sufletul îşi „fabrică” propriul său trup sau „şorţ”, prin propriile sale dorinţe şi gânduri (vezi 
Geneza III, 7, „şi şi-au făcut şorţuri” din ele); dacă acestea sunt pure sau impure, trupul va fi, în 
mod corespunzător, transparent şi alb sau dens şi opac. 
c. Învestirea candidatului cu un Şorţ în fiecare Grad de către Supraveghetorul Senior, în calitate de 
delegat al Maestrului în acest scop, este menită să întipărească acest adevăr, căci Supraveghetorul 
Senior reprezintă sufletul care, în acord cu propria sa spiritualitate, se îmbracă automat în veşmântul 
pe care el însuşi şi 1-a croit şi care indică progresul sau regresul propriu. 
d. Şorţul alb imaculat din Primul Grad ne indică puritatea sufletului considerat a fi ajuns în acest 
Grad. 


e. Rozetele de culoare albastru deschis, adăugate Şorţului din Gradul al Doilea, indică progresul 
făcut de candidat în ştiinţa regenerării şi arată că gradul său de spiritualitate începe să înmugurească 
şi să se dezvolte. Albastrul, culoarea cerului, este asociată în mod tradiţional cu înclinarea către 
preocupările spirituale. 

f. În cel de-al Treilea Grad, progresul realizat într-o măsură şi mai mare este simbolizat de albastrul 
mai pronunţat al podoabelor Şorţului, precum şi de ciucurii de argint şi de şarpele de argint ce 
îmbină şireturile şorțului, în primul şi al doilea Grad. Pe Şort nu apare niciun metal. Candidatul 
scapă, teoretic, de toate metalele obişnuite şi le preschimbă în bogății spirituale. Odată ajuns 
Maestru, el dobândeşte mari bogății, simbolizate de ciucurii de argint, un metal prețios lipsit de 
culoare, asociat întotdeauna cu sufletul, aşa cum aurul, din cauza valorii lui atât de mari şi a culorii 
lui calde, este asociat cu Spiritul. Şarpele de argint este simbolul înţelepciunii Divine, care ţine 
laolaltă noul veşmânt al sufletului. 


g. Albastrul deschis şi argintul de pe Şorţul Maestrului Mason se intensifică şi devin albastru închis 
ŞI, respectiv, aurul ornamentației purtată de Oficianţii Marii Loji; teoretic, aceşti oficianți au 
progresat atât de mult din punct de vedere spiritual, încât s-au transmutat pe ei înşişi din argint în 
aur fin. „Fiica regelui (sufletul) este cu totul glorioasă lăuntric; îmbrăcămintea ei este din aur 
prelucrat” - adică fasonat de propriile ei energii spirituale. 

Trupul nostru muritor, acest văl de carne şi de sânge, care îmbracă sufletul nostru interior - 
este adevăratul „simbol al inocenţei”, „legătura” comună a „prieteniei”, cu care Marelui Arhitect i-a 
plăcut să ne învestească pe noi toţi; acesta, trupul omenesc, este un simbol „mai vechi şi mai nobil 
decât al oricărui alt Ordin existent” şi totuşi ar fi doar un trup al umilinţei, în comparaţie cu acel 
trup al incoruptibilităţii ce constituie moştenirea promisă, care durează până la sfârşit. Să nu uităm 
niciodată că dacă nu vom face ceva care să dezonoreze simbolul cărnii cu care Dumnezeu ne-a 
înzestrat pe fiecare dintre noi, acel simbol nu ne va umili niciodată. 

Şorţul este purtat pentru prima dată cu baveta ridicată, fiind un simbol cu cinci colţuri, ce 
corespunde celor cinci simţuri cu ajutorul cărora intrăm în legătură cu lumea materială din jurul 
nostru (cele „cinci puncte ale camaraderiei” cu lumea materială); el indică, de asemenea, prin partea 
triunghiulară de deasupra, legată de partea pătrată de dedesubt, că natura omului este o combinaţie 
de suflet şi de trup (ARN+ADN); simbolul figurii cu trei laturi în vârf, adăugat emblemei cu patru 
laturi de dedesubt, care, însumate, ne dau cifra şapte, cifra perfectă, căci, aşa cum este menţionat 
într-o veche doctrină ebraică de care Masoneria este strâns legată, Dumnezeu a binecuvântat şi a 
iubit numărul şapte mai mult decât toate lucrurile de sub tronul Său, prin care se înţelege că omul, 
fiinţa înşeptită, este cea mai preţuită dintre toate lucrurile Creatorului. De aici rezultă, de asemenea, 
că Loja are şapte membri principali şi, pentru ca o Lojă să fie perfectă, are nevoie de prezenţa a 
şapte fraţi, deşi semnificația mai profundă a acestei propoziţii este aceea că omul, în virtutea naturii 
sale înşeptite, constituie în el însuşi „Loja perfectă”, dacă va dori să se cunoască pe el însuşi şi să-şi 
analizeze corect propria natură. 

Trupul şi sufletul masonului constituie „pământul sfânt” pe care va construi altarul propriei 
sale vieți spirituale, un altar pe care nu va tolera niciun „instrument de fier” (simbol al ADN-ului), 
nicio gândire coruptă profanatoare. Prin ele va înţelege cum înţelepciunea, Forţa şi Frumuseţea au 
fost folosite de Creator, ca trei mari colonete de susţinere în structura propriului său organism, în 
cele din urmă îşi va da seama că există o „scară mistică în spirală cu multe trepte”, cu alte cuvinte 
că există nenumărate căi şi metode prin care oamenii sunt conduşi spre înălțimi, spre Lumina 
spirituală, care ne încercuieşte pe toţi şi în care trăim, ne mişcăm şi ne avem fiinţa. Dar, cea mai 
importantă dintre aceste trei metode principale, cea care le cuprinde pe toate şi ne duce cel mai 
aproape de cer (de asamblare), este Iubirea în manifestarea ei deplină - ca virtute divină - prin care 
Masonul atinge apogeul profesiei sale, apogeu care este chiar Dumnezeu însuşi, al cărui nume este 
Iubire. 

Ritualurile şi lecturile masonice, ca şi tot ceea ce se referă la Lojă în întregul ei, nu 
reprezintă clădirea în care se adună. Clădirea însăşi este doar un simbol, un văl alegoric care 
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ascunde altceva. „Nu știți”, spune Sfanţul Pavel, marele iniţiat, „că voi sunteți templul Celui Prea 
înalt şi că Duhul lui Dumnezeu locuieşte în voi? ”. 


După îmbrăcarea şorţului, iniţiatul este plasat în colţul dinspre Nord-Est. Prin aceasta se 
intenționează ca el să ştie că, la naşterea lui în această lume, piatra de la capul unghiului vieţii lui 
spirituale a fost pusă cum trebuie şi aşezată, într-adevăr, înăuntrul lui; iar el trebuie să aibă grijă s-o 
consolideze pentru a construi o suprastructură cu ajutorul ei. În faza aceasta, două căi se deschid 
înaintea lui: o cale de lumină (calea clonării virusului) şi o cale de întuneric (calea reparării celulei), 
o cale a binelui şi o cale a răului; colţul dinspre Nord-Est este un loc plasat simbolic între cele două. 

În limbaj simbolic, Nordul indică întotdeauna locul imperfecţiunii şi al nedezvoltării. În 
vremurile de altădată, trupurile sinucigaşilor, ale celor excomunicați, ca şi ale copiilor nebotezaţi 
erau îngropate întotdeauna în partea de nord, lipsită de soare, a cimitirului. Locul pentru membrii 
mai tineri ai Masoneriei se află în partea de nord a încăperii, deoarece, în mod simbolic, aceasta 
reprezintă condiţia omului neluminat din punct de vedere spiritual; novicele, în care lumina 
spirituală, ascunsă în interiorul lui, nu s-a înălţat încă deasupra orizontului conştiinţei, s-a dispersat 
în norii intereselor materiale şi ai impulsurilor vieţii josnice şi senzuale. Se doreşte ca inițiatul, 
plasat în colțul dinspre Nord-Est, să vadă că într-o parte a lui se află calea ce duce la lumina eternă a 
Estului, cale pe care el este încurajat să meargă. 

Cealaltă parte este aceea a întunericului spiritual şi a ignoranței în care este posibil să 
rămână sau să revină. Este o alegorie a căilor duble ale vieţii deschise fiecăruia dintre noi; pe de o 
parte, este calea egoismului, a dorințelor materiale, a toleranţei pentru senzualitate, a orbirii 
intelectuale şi a degradării morale; de cealaltă parte, se situează calea progresului moral şi spiritual, 
prin care cineva poate să ornamenteze şi să împodobească Loja dinăuntru cu bijuteriile şi obiectele 
de preţ ale bunăvoinţei şi cu mobilierul de valoare inestimabilă al cunoaşterii adevărate şi pe care el 
îl poate dedica, în toate acţiunile lui, slujirii lui Dumnezeu şi prietenilor lui. Dintre aceste bijuterii, 
unele urmează să fie mobile şi transferabile, deoarece atunci când sunt expuse în propriile noastre 
vieţi şi naturi, influenţa lor se transferă, intră în legătură cu altele şi le ajută să se înalțe şi să 
îndulcească viețile camarazilor, în timp ce altele sunt fixe, întrucât sunt în permanenţă fixate şi 
sădite în rădăcinile propriei noastre fiinţe, şi constituie, într-adevăr materia brută ce ne-a fost 
încredinţată pentru ca noi să o scoatem din haos şi stare brută şi să-i dăm o formă şlefuită şi 
adevărată. 

Ceremonia care are loc pentru Primul Grad masonic reprezintă aşadar imaginea 
cuprinzătoare a intrării tuturor oamenilor, mai întâi, în viaţa fizică, şi în al doilea rând, în viaţa 
spirituală; şi aşa, cum facem urări dc bine atunci când se naşte un copil, tot aşa îl primim cu 
felicitări pe candidatul în Masonerie care, în mod simbolic, caută naşterea din nou pe plan spiritual; 
şi aici căutăm să concurăm cu tot ce este scris despre bucuria ce domneşte printre îngerii cerului 
pentru orice păcătos care se căieşte şi se întoarce spre lumină. Primul grad este, de asemenea, prin 
excelenţă, gradul de pregătire, al auto-disciplinei şi al purificării. Acest grad corespunde purificării 
simbolice oferite de taina Botezului care, în biserici, este, ca să spunem aşa, primul grad în viaţa 
religioasă şi care este administrat în cristelniţă, lângă intrarea în biserică, căci acest act se petrece la 
intrarea în existenţa spirituală. O astfel de purificare iniţială este necesară pentru noi toţi. 


Dezvoltarea interioară, pe care cel de-al doilea grad o simbolizează, este caracterizată de 
coborârea bavetei - clapa triunghiulară a şorţului - peste porțiunea dreptunghiulară de jos. Acest 
ritual este echivalent celui al Confirmării din bisericile creştine. Aceasta face cunoscut „progresul 
care s-a realizat în cunoaştere” sau, cu alte cuvinte, ne indică faptul că natura cea mai înaltă a 
omului, simbolizată de treimea spiritului, a coborât în el şi acum pătrunde în natura lui inferioară. 


6. DESPRE CUVÂNTUL PIERDUT (pg. 60, 73, 74) 
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Esenţa însăşi a doctrinei masonice ne spune că toţi oamenii din această lume sunt în căutarea 
a ceva din propria lor natură care s-a pierdut, dar care se speră că va fi găsit prin instrucțiuni 
corespunzătoare, prin răbdare şi sârguinţă. Filozofia ei face aluzie la faptul că această lume 
vremelnică constituie antipodul unei alte lumi mai reale în care ne avem originea şi spre care ne 
putem grăbi întoarcerea prin cunoaştere de Sine şi a auto-disciplinei, aşa cum sugerează învățătura 
masonică. Ea presupune că această lume de acum este locul unde pietrele simbolice şi lemnele de 
construcție sunt pregătite „atât de departe” de acel Ierusalim mistic (virus în curs de asamblare) 
unde, într-o zi, ele vor fi găsite şi puse laolaltă pentru a forma acel Templu care, chiar şi acum, este 
construit fără mâini, fără zgomotul sau ajutorul uneltelor de metal. 

La un alt stadiu al progresului său simbolic, candidatul învaţă de la fraţii lui superiori că ei, 
împreună cu el, sunt în căutarea a ceva ce s-a pierdut şi pe care speră că urmează să îl găsească. Şi 
aici apare motivul principal al acestei căutări, precum şi indiciul adevăratului ţel al Masoneriei, 
exprimat în termeni categorici: Masoneria caută ceva ce s-a pierdut (genomul viral)'%. 

Fiecare om, în momentele lui de reflecţie, realizează imperfecțiunea sa morală, ignoranţa sau 
cunoaşterea sa limitată; cu alte cuvinte, este conştient de existenţa unei deficienţe radicale în 
constituţia sa care - odată descoperită şi „umplută” - ar satisface această nevoie de perfecţiune, de 
plenitudine, l-ar „conduce de la întuneric la lumină” şi l-ar aşeza dincolo de ignoranță şi dincolo de 
atingerea multor boli ce afectează trupul. Lucrul acesta este prea evident ca să mai insistăm asupra 
lui, iar răspunsul, în ceea ce îl priveşte, poate fi aflat printr-o referire la marea doctrină ce formează 
baza filozofică a tuturor sistemelor religioase ca şi a tuturor marilor sisteme ale Misteriilor şi ale 
Iniţierii din antichitate - adică ceea ce este cunoscut de toată lumea ca fiind Căderea Omului. 

Totuşi putem alege să considerăm acest eveniment - şi de-a lungul istoriei neamului 
omenesc a fost prezentat în nenumărate moduri şi sub înfățişări diverse (parabole, alegorii, mituri şi 
legende) - singura şi unica semnificaţie a acestuia este că întreaga omenire s-a îndepărtat de izvorul 
părintesc de la început (virusul decapsidat); că, de la situaţia în care omul era fixat în centrul vieţii 
veşnice (virusul), omul a ajuns să fie proiectat pe circumferința ei (celula); şi că, în lumea noastră 
de acum, el trece printr-o perioadă de restricţii, de ignoranță, de disciplinare şi de experienţă; că, în 
cele din urmă, se va întoarce în centrul de unde a venit şi căruia îi aparține (într-o clonă de virus). 

„Paradisul pierdut” (civilizaţia virusului Borg) este adevăratul subiect al Masoneriei, nu mai 
puţin şi al lui Milton, aşa cum este şi al şi al tuturor vechilor sisteme ale Misteriilor. Doctrina se 
focalizează şi accentuează faptele şi semnificaţia acestei pierderi. Sub vălul alegoriei, care ne face 
cunoscută intenţia de a construi un templu ce nu putea fi terminat din pricina unui dezastru, 
Masoneria sugerează faptul că Omenirea constituie adevăratul templu (adevărata clonă) a cărui 
construcție a ajuns să fie împiedicată şi că noi - care suntem atât meseriaşii, cât şi materialul de 
construcţie a ceea ce s-a intenționat să fie o structură fără egal - ne găsim, datorită unei întâmplări 
nefericite, trăind aici, în această lume în condiţiile în care secretele autentice ale naturii noastre sunt 
deocamdată pierdute pentru noi, unde toate puterile sufletului omenesc sunt micşorate de către 
limitările vieţii fizice şi unde, în timpul uceniciei noastre de încercare şi disciplinare, a trebuit să ne 
mulţumim cu un surogat de cunoaştere ce provine din simţurile noastre imperfecte şi limitate. 

Dar, în timp ce Masoneria pune accentul pe acest mare adevăr, ea ne arată de asemenea - şi 
aceasta constituie un obiectiv real, de mare însemnătate - metoda cu ajutorul căreia putem să 
recăpătăm ceea ce pentru noi era pierdut. Ea ne face o promisiune foarte importantă, că, datorită 
ajutorului divin şi al sârguinţei noastre, realitățile autentice din care posedăm în prezent doar umbre 
neclare, ne vor fi înapoiate şi că răbdarea şi perseverenţa vor da dreptul, în cele din urmă, oricărui 
om de valoare să ia parte la ele. 

Acest vast subiect este oglindit, în miniatură, în ceremonialul masonic. Estul Lojii (locul pe 
unde a intrat virusul în celulă, pe unde răsare Venus la ecghinocţiu, simbolul virusului, Yanua 
inferni) este centrul simbolic, sursa întregii lumini, locul tronului Maestrului întregii vieţi. Vestul, 


105 Cuvântul pierdut (simbolizat prin Tetragramaton, YHVH), Logos-ul, Lux Inens, Sinele; în fond, omul 
modern a pierdut esenţa iniţiatică, metoda prin care îşi poate cunoaşte Sinele ca Lumină lăuntrică, Centrul Fiinţei. 
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locul soarelui care apune, este această lume a imperfecțiunii şi a întunericului din care lumina 
divină spirituală este îndepărtată în mare măsură şi străluceşte doar prin reflexie. 

Ni se spune că ceea ce s-a pierdut urmează să fie găsit odată cu Centrul. Dar dacă întrebăm 
ce este un Centru, masonul obişnuit ne va oferi doar un răspuns oficial enigmatic şi nu prea clar - şi 
anume că este un punct în interiorul unui cerc, faţă de care orice punct de pe circumferința cercului 
se află la o distanţă egală. Dar ce este cercul? şi ce este circumferința? căci nu există lucruri precum 
centre, cercuri în ceea ce priveşte clădirile obişnuite sau arhitectura. Aici masonul obişnuit va fi 
complet depăşit şi nu va putea da nicio explicaţie. Întrebaţi-l apoi „De ce în Centru?” şi, din nou, el 
nu va putea să dea decât un răspuns evaziv şi şocant: „Deoarece acesta este un punct de la care un 
Maestru Mason nu poate să greşească”. 

Chiar această neclaritate, aceste enigme făcute cu intenţie, acest limbaj voit încâlcit au drept 
scop să ne pună pe urmele a ceva mai profund decât ceea ce exprimă însăşi cuvintele, şi dacă nu 
vom reuşi să facem acest lucru şi să-l interpretăm cum se cuvine, atunci, în strădania noastră de a şti 
ce este ascuns în spatele textelor despre ritualuri, abia dacă vom putea să înţelegem propria noastră 
doctrină; abia dacă vom putea pretinde că am fost iniţiaţi, am trecut şi ne-am înălțat - în sensul 
superior al acestor expresii -, indiferent de ceremoniile prin care am trecut mai înainte. „Litera 
ucide, duhul dă viaţă”. Să vedem ce se înţelege prin spiritul acestui limbaj nedesluşit. 

Metoda folosită de marile sisteme religioase şi inițiatice a fost aceea de a-şi face cunoscută 
doctrina sub forma de mit, legendă sau alegoric. În prelegerea aferentă planșei lojii'% se spune: 
„Filozofii, nedorind să-şi expună Misteriile privirilor oamenilor obişnuiţi, şi-au ascuns doctrinele şi 
principiile lor filozofice în spatele unor hieroglife”; de aceea, istoria noastră tradiţională este scrisă 
cu hieroglife. Acela care se rezumă la a înţelege cuvintele luate literă cu literă nu va vedea niciodată 
ce se află în spatele literei alegoriei. O minte cu adevărat iniţiată discerne semnificația spirituală a 
alegoriei. De fapt, o parte din scopul oricărei Iniţieri a fost, şi mai este încă, acela de a educa mintea 
ca să străpungă învelişul exterior al oricărui fenomen, iar valoarea Iniţierii depinde de modul în care 
adevărurilor interioare li se permite să ne influenţeze gândirea şi viaţa, ca să trezească în noi puteri 
şi mai profunde ale conştiinţei. 


7. DESPRE CEREMONIA MORȚII ȘI RENAȘTERII (pg. 54, 75, 78, 94, 104, 108, 110) 

Înainte ca realizarea masonului să se producă, pentru el mai rămâne „ultima şi cea mai grea 
încercare”, graţie căreia el va putea cunoaşte marile consolări şi va întâlni realităţile supreme ale 
existenţei. În locurile în care Marile Misterii au fost dintotdeauna învăţate, ceea ce este realizat pe 
plan ceremonial în cel de-al treilea grad masonic, nu mai este doar o reprezentare simbolică, ci o 
experienţă vitală, reală, cu un caracter foarte pronunţat; o experienţă a cărei natură cu greu poate fi 
înţeleasă sau chiar credibilă pentru cei ce nu sunt familiarizați cu acest subiect. Trebuie observat că 
această experienţă este una în care nu e implicată moartea fizică, şi doar în acest sens ceremonia se 
află în acord cu experienţa simbolizată. Căci, dacă se urmăreşte de aproape ceremonia în 
ascensiune, deşi se face o referire distinctă la moartea trupului (a eu-lui datorat ADN-ului), este 
evident că se intenționează ca o asemenea moarte să fie pur şi simplu simbolul unui alt fel de 
moarte; aceasta deoarece candidatul este până la urmă readus la fostele sale obiceiuri, la 
circumstanţele lumeşti şi la confortul material de dinainte, însă cariera lui masonică pământească nu 
este reprezentată ca ajungând la un sfârşit în această fază. 

Toate acestea s-au petrecut la nivelul celui de-al treilea grad şi el a trecut simbolic printr-o 
schimbare remarcabilă şi foarte importantă: o naştere din nou sau o regenerare a întregii sale naturi 
(activarea fragmentului de virus și crearea unei alte personalităţi, a unui Eu cu ”E” mare). El a fost 


106 Adică la nivelul Primului Grad, cel de Ucenic. Planşa Lojii sau planşa de arhitectură este un important 
instrument masonic. Căci In ritualul Ordinului, masonului speculativ i se aminteşte că, aşa cum artistul operativ îşi 
înalță clădirea temporală în acord cu regulile şi planurile trasate pe planşetă de către maestru, la fel şi el trebuie sâ-şi 
înalțe edificiul spiritual (căruia cel material îi este prototip) respectând regulile şi planurile M.\A:.A.\U:. din acele 
mari cărți ale naturii, precum Şi revelaţia ce constituie planga spirituală a oricărui francmason. (nota. tr.) 
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„semănat în corp pieritor” şi, în virtutea auto-disciplinei şi auto-dezvoltării pe care s-a sprijinit, el a 
fost înălţat, în propria-i fiinţă, la „un trup care nu se degradează”, iar moartea a dispărut înghițită de 
victoria pe care a avut-o asupra lui însuşi. 

Masonul - care cunoaşte bine această ştiinţă - ştie că moartea trupului este doar o tranziţie 
naturală de care nu trebuie să ne temem; el ştie, de asemenea, că, la vremea potrivită, moartea 
soseşte şi că această tranziţie va fi o uşurare binevenită, care să-l scape de greutăţile acestei lumi, 
să-l scape de învelişul trupesc ca dintr-o închisoare a morţii, şi de toate greutăţile existenţei din 
acest plan inferior al vieţii. Cel mai mult el se teme de faptul că, atunci când soseşte acest moment, 
el să nu fi scăpat de „petele de falsitate şi de dezonoare”, de acele imperfecţiuni ale propriei lui 
naturi care ar putea să amâne progresul de după aceea. 

Moartea la care face aluzie Masoneria, folosind analogia cu moartea trupului şi sub vălul 
referirii la ea, este acea moarte în viaţă a sinelui inferior (produs al ADN-ului) propriu omului la 
care făcea aluzie Sfântul Pavel atunci când zicea: „Eu mor în fiecare zi”. Aspirantul trebuie să 
păşească peste mormântul, nu al unui trup mort al cuiva, ci al propriului sine inferior, înainte de a 
atinge înălțimile. Ceea ce înseamnă că auto-sacrificiul total şi auto-crucificarea, aşa cum ne învaţă 
toate religiile, sunt esenţiale înainte ca sufletul să fie înălţat în slavă „de la o moarte metaforică la o 
reuniune cu tovarăşii primelor unelte”, atât aici, cât şi în lumea nevăzută. Cubul perfect trebuie să 
treacă prin metamorfoza Crucii. Sufletul trebuie să treacă în mod voluntar şi conştient printr-o stare 
de totală neputinţă din care nicio mână omenească să nu îl poată scoate; iar încercarea oricărei 
mâini omeneşti de a-l ridica va eşua, căci la urmă el va scăpa din strânsoare, alunecând din mâna 
care îl ţinea strâns, până când, în sfârşit, Ajutorul Divin va cobori de pe Tronul de sus şi, cu ajutorul 
„strânsorii leului”, a puterii extraordinare, va ridica sufletul cucernic şi înnoit, unit cu el însuşi într-o 
îmbrăţişare de împăcare şi căinţă. 

În toate şcolile Misteriilor, ca şi în toate marile religii ale lumii, atingerea obiectivului 
spiritual este decretat sau învăţat sub vălul unui tragic episod analog celui din cel de-al treilea grad 
al masoneriei, şi în fiecare există un Maestru a cărui moarte aspirantul este instruit că trebuie s-o 
imite în propria lui persoană. În Masonerie, acest prototip este Hiram Abif, dar trebuie să fie clar că 
relatarea morţii lui Hiram nu are nicio confirmare istorică. Întreaga istorie este simbolică şi a fost 
inventată cu premeditare în acest scop. Dacă această povestire va fi examinată mai atent se va 
constata că există o corespondenţă evidentă între această relatare şi cea a morţii Maestrului Creştin - 
aşa cum este prezentată în Evanghelii - şi nu mai este nevoie să spunem că Masonul, care înţelege 
semnificaţia ultimei, o va înţelege şi pe prima, ca şi aluzia ascunsă pe care o sugerează. Într-un caz, 
Maestrul este răstignit între doi tâlhari; în celălalt, el este dat morţii între doi răufăcători. Într-un 
caz, apar tâlharul pocăit şi cel nepocăit; în celălalt, este vorba de conspiratori care îşi mărturisesc 
vina de bunăvoie şi sunt iertaţi, iar ceilalţi sunt găsiţi vinovaţi şi ucişi. Învățăturile morale şi 
spirituale care pot fi deduse din aceste istorisiri corespund. Aşa cum fiecare creştin este învăţat că, 
în viaţa lui, trebuie să imite viaţa şi moartea lui Christos, tot astfel fiecare Mason este făcut să 
reprezinte „unul din cele mai strălucitoare caractere înregistrate în analele noastre”; dar, fiindcă 
analele Masoneriei sunt conţinute în cartea Legii Sfinte, iar nu în altă parte, este uşor să vedem la al 
cui caracter se face aluzie. 

Aşa cum ne învaţă Sfântul Pavel, mare autoritate şi iniţiat în Misterii, noi putem doar să 
ajungem până la învierea Maestrului creştin, „făcându-ne asemănători morţii Lui”, şi trebuie să 
murim o dată cu El dacă „trebuie să fim înălțați precum EI”. În virtutea acestei asemănări, în 
virtutea faptului de a-L fi imitat individual pe Marele Maestru în Moartea Lui, noi suntem demni de 
unele „puncte de camaraderie” cu El, căci „cele cinci puncte de camaraderie” din cel de-al treilea 
grad sunt cele cinci răni ale lui Christos. Slujirea timp de trei ani a Maestrului creştin a luat sfârşit 
odată cu moartea Lui, iar aceşti ani se referă la cele trei grade ale Masoneriei care se sfârşesc, de 
asemenea, cu moartea mistică a candidatului şi înălţarea sau învierea lui ulterioară. 

Numele Hiram Abif înseamnă în ebraică „învățătorul (Maestrul sau Iluminatul), Tatăl”, fapt 
ce ajută într-o şi mai mare măsură la recunoaşterea scopului ascuns al învățăturii. Atunci, sub 
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numele de Hiram şi în spatele vălului alegoric, vom descoperi o aluzie la un alt Maestru, şi acest 
Maestru, acest Frate mai în vârstă la care se face aluzie în lecturile masonice, al cărui „caracter se 
păstrează fie în lipsă, fie prezent” (adică dacă El este prezent în mintea noastră sau nu, şi în privinţa 
căruia „adoptăm excelentul principiu, tăcerea”, ca nu cumva să se găsească printre noi vreodată 
cineva instruit în altă credinţă decât în credinţa creştină şi pentru care, din această cauză, pomenirea 
numelui Maestrului Creştin ar putea fi considerată o ofensă sau ar putea da naştere la controverse. 

Pentru a simboliza progresul făcut de candidat în această etapă a dezvoltării sale, şorţul ni se 
înfăţişează ca fiind confecţionat cu o mai mare minuţiozitate. El este ornamentat cu o bordură de 
culoare albastră deschisă şi cu rozete, indicându-ne că o lumină superioară luminii naturale pătrunde 
prin fiinţa lui şi radiază din persoana lui şi că pustiul omului natural înfloreşte acum ca un trandafir, 
între florile şi darurile proprii naturii sale regenerate, în timp ce, pe fiecare latură a şorţului, se văd 
două coloane de lumină ce coboară de deasupra, revărsându-se în întreaga sa fiinţă şi sfârşindu-se în 
ciucurii înşeptiţi care simbolizează spectrul prismatic înşeptit al Luminii divine. El îşi este acum 
propriul stăpân, capabil să conducă acea Lojă care se află înăuntru lui; el a trecut prin cele trei grade 
de purificare şi de auto-perfecţionare; şi-a îndreptat, şlefuit şi armonizat tripla natură a trupului, 
sufletului şi spiritului; el poartă, de asemenea, la atingerea gradului de Maestru, însemnul triplu 
TAU, care are forma unei nivele şi care este, de asemenea, forma ebraică a crucii; cele trei cruci de 
pe şort corespund celor trei cruci ale Calvarului. 

Pentru a rezuma însemnătatea învăţăturii celor trei grade, este clar că, de la un grad la altul, 
candidatul este condus de la un nivel de viaţă vechi, la un nivel de viaţă cu totul nou. EI îşi începe 
cariera masonică asemenea unui om obişnuit şi şi-o încheie, devenind, grație disciplinei ei, un om 
perfect, renăscut. Pentru a ajunge la faza de transformare, de metamorfozare, el este învăţat mai 
întâi să-şi purifice şi să-şi supună natura senzuală, apoi să-şi purifice şi să-şi dezvolte natura 
mentalului şi, în cele din urmă, prin abandonarea totală a vechii sale vieți şi prin pierderea sufletului 
său, să şi-l salveze. În acest fel, el se înalță din morţi, devenind Maestru, om drept ajuns să fie 
perfect, cu o conştiinţă şi cu facultăţi mai cuprinzătoare, devenind un instrument eficace pentru a 
putea fi folosit de Marele Arhitect în planul Său de reconstrucţie a Templului omenirii decăzute şi 
apt pentru Iniţierea şi dezvoltarea altor oameni în vederea participării lor la aceeaşi lucrare măreaţă. 
Această evoluţie de la omul obişnuit la supraom a constituit întotdeauna țelul vechilor Misterii, iar 
scopul real al Masoneriei moderne nu este cel social şi caritabil, căruia i se acordă o atenţie atât de 
mare, ci acela de a grăbi evoluţia spirituală a celor care aspiră să-şi perfecționeze propria lor natură 
şi s-o transforme într-o calitate divină. Şi aceasta este o ştiinţă precisă, o artă regală, pe care este 
posibil s-o pună în practică oricare dintre noi; dar dacă Ordinul va urmări alte scopuri, în loc de a 
studia şi a cerceta această ştiinţă, înseamnă că şi-a înţeles greşit menirea. De aici rezultă că nimeni 
n-ar trebui să se străduiască să intre în Masonerie dacă nu face acest lucru din adâncul inimii sale şi 
dacă nu este dornic să aducă lumină în privinţa propriei sale naturi. Noi suntem cu toţii nişte fiinţe 
imperfecte, conştienţi că ceva ne lipseşte, ceva care ne-ar face să devenim aşa cum ne-am dori. Dar 
ceea ce ne lipseşte, ce anume s-a pierdut, sunt „Tainele adevărate ale unui Maestru Mason”, 
adevărata noastră cunoaştere de Sine, realizarea potenţialităţilor noastre divine. 

Ceremoniile prin care trece candidatul sunt simbolice pentru stadiile progresului pe care 
orice om - fie că este un membru formal al Masoneriei sau nu - le poate face pe calea auto- 
purificării şi auto-zidirii, până când, în cele din urmă, ajunge să fie mort pentru Sinele său natural 
din prezent şi ridicat din starea de imperfecţiune şi adus în starea de unire perfectă cu Domnul vieţii 
şi al slavei, după al cărui chip el s-a format şi s-a armonizat. 

Astfel, în acest sens larg, Masoneria ar putea deveni pentru noi - aşa cum, într-adevăr, a fost 
intenţia celor care au instituit sistemul masonic speculativ din prezent - o filozofie activă pentru cei 
aduşi sub influenţa ei. Ea satisface nevoia celor care cercetează cu toată seriozitatea scopul şi 
destinul vieţii oamenilor. Este un mijloc de Iniţiere într-o cunoaştere demnă de încredere pentru cei 
care simt că totalitatea cunoaştinţelor lor despre viaţă şi calea vieţii lor au fost până în zilele noastre 
doar o serie de paşi haotici, făcuţi la întâmplare şi în condiţii înşelătoare. Nu fară o motivaţie 
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serioasă, catehismul masonic subliniază că Masoneria conţine „multe şi nepreţuite secrete”. Dar 
acestea, bineînţeles, nu sunt semne formale şi simbolice, embleme şi cuvinte comunicate 
ceremonial candidaţilor; ele sunt, mai degrabă, acele secrete pe care le ţinem zăvorâte instinctiv în 
ascunzătorile sigure ale inimilor noastre, secrete ale lucrurilor bine ascunse ale sufletului, despre 
care nu vorbim prea des şi care, din instinct firesc, nu se obişnuieşte să fie dezvăluite oricui, ci doar 
prietenilor şi fraţilor noştri cu care împărtăşim acelaşi interes în cercetarea problemelor profunde şi 
Misteriilor vieţii. 

Principiile ce stau la bazele arhitecturii, secretele adevărate ale meseriei de constructor nu 
sunt şi nici nu au fost pierdute vreodată; ele sunt cunoscute în întregime, iar absurditatea este 
evidentă când se presupune că masonii de orice fel ar aştepta vremea şi împrejurările când ar putea 
să recupereze orice informaţii pierdute cu privire la modul în care construcţiile vremelnice s-ar 
cuveni să fie înălțate. 

În zilele noastre noi ştim să construim clădiri la fel de bune ca şi cele ale strămoşilor noştri 
evrei care au înălțat faimosul templu din Ierusalim; într-adevăr, un binecunoscut arhitect a afirmat 
că cele mai multe dintre bisericile noastre sunt, atât ca dimensiuni cât şi ca ornamentaţie, mult mai 
mari şi mai frumoase decât a fost acel templu. Atunci, datoria noastră este să privim dincolo de 
povestea literară, pentru a străpunge vălul alegoriei conţinut în marea legendă şi să-i înţelegem 
adevărata semnificaţie. 


8. DESPRE CEREMONIA DE ÎNĂLȚARE" (pg. 162, 167) 

Din nou candidatul se află într-o stare de întunecare. Dar cauza acestei întunecări diferă cu 
totul de aceea care exista în etapa de Ucenic. Atunci el era doar un începător neştiutor pornit în 
căutare, făcând primele lui eforturi care să-l ducă spre lumină. Acum el a depăşit de mult această 
etapă; el se prezintă cu toate caracteristicile şi înzestrarea unui Maestru Mason. El a găsit de mult 
lumina primei sale căutări şi de mult şi-a condus paşii şi s-a dezvoltat graţie razelor ei. lar după 
această apropriere strânsă de lumină, el a văzut cum aceasta se retrage de la el şi dispare în marea 
încercare şi abandonare din cel deal Treilea Grad, când, în „noaptea întunecată a sufletului” şi a 
cruntei neputinţe a tuturor puterilor sale, el a învăţat că forţa sa redusă ar putea fl întărită prin 
efectul puternic al Principiului vital şi nemuritor din el, în a cărui prezenţă întunericul şi lumina sunt 
identice. 

Prezenta lui deposedare de lumină este întunericul celui de-al Treilea Grad, cu care începe 
această nouă experienţă. Aceasta ne indică, mai degrabă, o dificultate în reglarea momentană a 
percepţiei sale faţă de noua calitate a vieţii în care el intră acum, întocmai cum un copil nou născut 
nu este în stare, la început, să-şi coordoneze privirea asupra obiectelor din faţa lui. Pentru un timp, 
dar numai pentru un timp scurt, candidatul se simte în întuneric, dar el este orbit mai degrabă de 
excesul de lumină decât de lipsa ei. 

Aflat în această condiţie, el inițiază deschiderea locului în care intenționează să intre şi să 
exploreze, păstrând totuşi legătura cu tovarăşii săi printr-o frânghie sau „ancoră”. Simbolismul 
acestor acte este extrem de bogat în aluzii la anumite procese interioare de introspecție, bine definite 
în experienţa misticilor contemplativi şi atestate în consemnările masoneriei. Locul în care se intră 
simbolizează organismul material şi psihic - o îngrămădire densă de particule materiale care acoperă 
spiritul interior, mai subtil, al omului, asemenea cojii care înconjoară conţinutul unui ou. Prima 
poruncă a Maestrului'% la învierea lui Lazăr a fost „Daţi piatra la o parte”. De îndată ce acest 
obstacol a fost îndepărtat, organismul psihic s-a detaşat de cel fizic, iar mintea a fost liberă să se 
întoarcă spre interior şi să acţioneze, tatonând propriul său temei, pentru a explora conținuturile 


107 Cuvântul înălțare trebuie înţeles aici cu sensul de ecstaziere, desemnând ca aure, o ieşire din stază (starea 
obişnuită a omului) şi o trecere într-o stare de conştiinţă non-ordinară în care cunoaşterea realităţii este diferită de 
cea strict rațională. 

108 Este vorba despre lisus care, în flagrantă contradicţie cu preceptele Tradiţiei, ar fi săvârşit, în public, 
iniţierea/Învierea lui Lazar. 
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propriilor ei adâncimi de nepătruns, pentru a sonda din ce în ce mai adânc în sine însuşi, smulgând 
din rădăcini defectele, îndepărtând molozul cu puterea unei voințe de neclintit care totuşi mai 
păstrează, în acest timp, legăturile cu natura fizică exterioară printr-un fir foarte subțire sau printr-o 
ancoră ce împiedică separarea lor totală. Situaţia este asemănătoare cu aceea a trupului care doarme 
în timp ce mintea visează şi este activă, cu deosebirea că, în vise, voinţa nu funcționează asemenea 
unui instrument conştient, aşa cum este cazul ipotetic al unei persoane care, după ce a atins gradul 
de Maestru, ajunge să ţină sub controlul voinţei toate facultățile sale. 

Totuşi această lucrare interioară, atât de rapid rezumată şi reprezentată simbolic în 
ceremonie, nu este o lucrare de o zi, nicio sarcină accidentală a unui om plăpând. Cei din vechime 
se refereau la această situaţie ca fiind cele douăsprezece munci ale lui Hercule, în timp ce 
dificultatea ei este descrisă foarte plastic de poetul inițiat Virgiliu, în Eneida, şi de mai mulți inițiați 
moderni. Nici chiar atunci când natura sa este înţeleasă pe deplin, aceasta nu este o lucrare uşor de 
realizat. 

În decursul întregii ceremonii, candidatului i se cere o umilință extremă drept condiţie 
esenţială pentru a fi admis la acest proces de auto-explorare. El este îndemnat să se îndrepte noaptea 
către Centru, dar să se oprească de trei ori şi să dea ascultare la ce i se spune, pentru a putea să se 
apropie şi mai mult de acea Esenţă centrală, de acel pământ sfânt al fiinţei sale (fragment de virus) 
pe care numai cel smerit poate să umble, pe acel „pământ” pe care numai cei smeriţi îl vor moşteni. 

În această stare, mintea interiorizată, care tatonează căutând propriul său temei şi centrul 
său, ajunge în cele din urmă la principiul fundamental al fiinţei sale. După cum ceremonia 
simbolică ne descoperă semnificaţia unui simbol ce reprezintă Cuvântul Vieţii, tot aşa, literal şi în 
fapt, mintea care găseşte Principiul Vital şi Nemuritor ce o animă „dobândeşte Viaţa Veşnică”. Ea 
descoperă Cuvântul Pierdut, rădăcina divină a fiinţei sale de care a fost atât de mult timp despărțită. 
La început, ea nu reuşeşte să înţeleagă că „Lumina străluceşte-n întuneric şi întunericul n-a biruit- 
o”. Curând după aceea, întunericul se va risipi atunci când „zorii zilei (noua conştiinţă) se ivesc şi 
umbrele (vechea mentalitate) sunt alungate”. 

De aceea, lucrarea minţii interiorizate şi descoperirea pe care aceasta o face sunt înfăţişate ca 
desfaşurându-se misterios în întunericul subteran. Mai rămâne totuşi un proces psihologic conclusiv 
- acela de a extraverti acea cunoaştere şi a o scoate la lumină prin intermediul conştiinţei 
formalizate, astfel ca ceea ce spiritul şi sufletul ştiu deja în interior, mintea din afară să poată 
cunoaşte în exterior. Luciditatea subiectivă nu devine cunoaştere până când nu a trecut prin 
alambicul creierului şi al înţelegerii logice. Când aceasta a trecut prin acest proces şi a devenit 
formalizată, ia naştere un proces reflex şi reciproc între natura sa interioară şi cea exterioară, având 
drept rezultat iluminarea totală. Această extravertire a percepţiilor subiective este simbolizată de 
întoarcerea candidatului din adâncurile subterane la suprafaţă, pentru a se alătura foştilor camarazi 
rămaşi acolo şi a unifica toate părțile sale componente. 

Atunci se consideră că Misterul s-a încheiat. Marea Lumină se iveşte. Principiul vital şi 
nemuritor ajunge la conştiinţa de sine. Slava lui Dumnezeu se revelează către el şi în el şi tot trupul 
său simte acest lucru. Condiţia lui de acum se deosebeşte de oricare alta precedentă. Nu este doar o 
condiţie iluminată de Lumina Divină, ci una în care se realizează identificarea cu ea - candidatul şi 
Lumina au devenit una, după cum fierul încălzit până la incandescenţă nu se mai poate distinge de 
flacăra cuptorului care îl înghite. La începutul căutării sale masonice, dorința preponderentă a inimii 
sale a fost Lumina. Impulsul nu a fost al lui, a fost al Luminii însăşi (a fragmentului de virus) - 
Lumina esenţială a luminii Cuvântului Divin Esenţial - care caută în el împlinirea. Conştiinţa este 
acea Lumină devenită auto-perceptivă, prin polarizare în interiorul unui organism fiziologic eficace. 
Omul pune la dispoziţie doar organismul adaptat realizării acestei auto-percepţii; dar, numai când 
acest organism este purificat şi pregătit suficient pentru aceasta, realizarea are loc ipotetic în gradul 
Arcului Regal. 

Condiţia pe care aspirantului iluminat reuşeşte să o atingă este echivalentă cu „viziunea 
beatifică” din teologia creştină sau cu samadhi din gândirea orientală. De asemenea, la acest stadiu, 
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se vorbeşte despre o conştiinţă universală sau cosmică, întrucât cel ce o realizează, depăşind simţul 
individualizării personale, timpul şi spaţiul, devine conştient de tot ce se întâmplă. El a intrat în 
starea dc extaz şi pace, depăşind acea înţelegere temporală ce se limitează la perceperea 
antinomiilor, diferenţelor şi contrastelor ce caracterizează existenţa trecătoare. El s-a ridicat la acea 
ecstază unde toate acestea îşi găsesc rezolvarea în armonia deplină a Celui veşnic. El atinge starea 
de înţelegere conştientă şi identitate de simţire cu tot ceea ce trăieşte şi simte, în virtutea acelei 
iubiri miloase şi înţelegătoare care este corolarul perceperii unității tuturor în Fiinţa Divinităţii şi 
despre care, la începutul drumului său, i s-a spus că reprezintă apogeul lucrării lui ca mason. 

El vede, de asemenea, că există un univers în lăuntrul ca şi în afara lui; că el însuşi 
reprezintă un microcosmos care cuprinde, în sine, tot ceea ce se prezintă inteligenţei lui temporale 
ca un vast univers spaţial în jurul lui. El este conştient că reprezintă măsura tuturor lucrurilor din 
univers; înţelege că pământul, cerul şi tot ce cuprind ele reprezintă exteriorizări, imagini proiectate 
ale realităţilor corespunzătoare prezente în el. În calitatea lui de „cap perfect” al creaţiei, el vede 
cum a strâns în el însuşi toate formele inferioare de viaţă prin care organismul lui a trecut pentru a 
atinge această perfecţiune. 

Cele patru modele simbolice care înfăţişează leul, taurul, omul şi vulturul“ reprezintă o 
hieroglifă foarte veche care ne arată, printre alte lucruri, istoria evoluţiei sufletului şi progresul de la 
starea de animal sălbatic, condus doar de simţuri, până la statutul de fiinţă rațională care, în final, 
culminează cu o stare de înaltă spiritualitate. În mod asemănător, steagurile celor douăsprezece 
triburi israelite nu sunt decât forme exterioare ale prototipurilor lor, cele douăsprezece secțiuni 
zodiacale ale cerurilor care n-ar fi putut fi percepute de ochiul exterior, dacă ele nu ar fi constituit 
aspectele fenomenale ale unei realități cunoscute de ochiul interior. Cei adunaţi sub aceste embleme 
sunt componenţii unei naţiuni nepământeşti, căci ei sunt „triburile lui Dumnezeu”, ierarhiile cereşti 
care constituie un acoperământ (boltă) arhetipal sau Sfânta Arcă Regală, deasupra creaţiei vizibile, 
şi intermediază pentru ea revărsările acelui întreit şi atotcuprinzător Spirit al Puterii, înţelepciunii şi 
Iubirii - în care totul trăieşte, se mişcă şi îşi are fiinţa. 

La început a făcut Dumnezeu cerul şi pământul. Şi pământul era netocmit şi gol. Întuneric 
era deasupra adâncului şi Duhul lui Dumnezeu Se purta pe deasupra apelor. Şi a zis Dumnezeu: 
„Să fie lumină!” Şi a fost lumină. (Facerea 1.1-3) 

Cu aceste cuvinte începe Sfânta Scriptură, care este mărturia sacramentală a acelui Cuvânt 
Viu, prin care toate lucrurile au fost făcute şi sunt încă în curs de a fi făcute şi a cărui viaţă este 
lumina oamenilor. Candidatul care găseşte Cuvântul pierdut - în sensul redobândirii integrării 
organice vitale în el - şi care, în consecinţă, devine una cu Viaţa şi cu Lumina sa, este capabil să 
verifice această veche istorie a creaţiei aplicând-o la persoana sa. El stă în prezenţa propriului 
„pământ” - cripta de piatră sau matricea densă din care a apărut o ființă gingaşă - şi al propriului său 
„cer” sau corp eteric al radiației materializate (pe care eşarfa irizată a Ordinului pare să o denote) 
care îl acoperă acum cu un veşmânt de lumină. El este capabil să înţeleagă că el însuşi a fost la 
început „netocmit şi gol”, dar că, în virtutea acelui Fiat Lux, a fost în cele din urmă transformat din 
haos şi inconştienţă într-o formă atât de perfectă şi de lucidă, încât a devenit vehiculul co-conştient 
al înţelepciunii Divine. 

Odată cu atingerea nivelului de Viziune beatifică a refacerii luminii se încheie partea 
efectivă a Ceremoniei Arcului Regal considerată drept ritual de Iniţiere. Ceea ce urmează este doar 
o expunere simbolică, de factură similară cu istoria tradiţională corespunzătoare Gradului de 
Maestru Mason. Aceasta ia forma unui mythos sau a unei naraţii dramatice în care trei evrei 
(simbolul celor trei enzime virale) îşi descriu eliberarea din captivitate din Babilon, întoarcerea lor 
la Ierusalim, ca urmare a unui îndemn de a ajuta la reclădirea templului național distrus, munca lor 
în mine şi descoperirea unei vechi şi importante arhive. 


| 


109 Animalele sacre care stau la picioarele Metatronului, menţionate pentru prima dată de către profetul biblic 
Ezechiel, par a fi cele patru elemente fundamentale Focul (Leul), Apa (Omul), Aerul (Vulturul) şi Pământul 
(Taurul); în dogma creştină, fiecare animal sacru este reprezentat iconografic alături de un evanghelist. 


265 


O minte perspicace va fi în stare să perceapă că în această povestire istorică sau aşa-zis 
istorică se ascunde alegoria procesului spiritual care continuă în candidat. El este, asemenea fiecărui 
suflet omenesc care s-a aflat în robia babiloniană, în captivitatea lumească, a dezordini şi 
amestecului din Babilon, în tirania intereselor materiale şi în haosul propriei sale naturi 
dezorganizate. El este acela care, în revolta sa faţă de toate acestea, în clipele lui de reflecţie, „a 
şezut şi a plâns la apele Babilonului citoplasma)” - curgerea trecătoare a lucrurilor vremelnice - şi 
„Şi-a amintit de Sion” (virus) în dorinţa lui arzătoare de libertate interioară şi pace permanentă a 
inimii. 

El este acela care află templul vechiului său eu natural lipsit de valoare şi ruinat şi înțelege 
că, pe acelaşi loc, trebuie să reclădească un altul mai valoros. Din interiorul său porneşte imboldul 
Domnului lăuntric (Kirios) care (sub masca regelui Cirus) îi cere plecarea imediată din captivitate, 
ca să se ducă în ţara unde s-a născut şi să înalțe din nou casa Domnului (clona virusului). El este 
acela care descoperă în molozul vechiului său eu planurile şi materialele necesare pentru construcția 
noului edificiu. Şi, în cele din urmă, când acest nou edificiu este terminat şi când din omul natural, 
obişnuit, a devenit un om spiritual, el este acela care poate să înţeleagă transformările suferite în 
constituţia sa şi să contemple propriul său „pământ” şi propriul său „cer”, contopite acum într-o 
unitate în care atât natura sa materială, cât şi cea spirituală au contribuit la această transformare. 


9. DESPRE CEREMONIA ARCULUI REGAL (pg. 112, 132, 137, 154, 156, 161, 200, 202) 
Ocupându-se de o experienţă umană supremă, pe care nimeni nu o poate aprecia pe deplin 
fără să treacă prin ea, această ceremonie constituie cel mai important şi mai memorabil ritual din 
Masonerie. Păcat că cei care o practică nu fac efortul de a-i pătrunde întreaga semnificaţie şi se 
mulţumesc cu săvârşirea superficială a unui ritual care, sub aspect exoteric, este deosebit de frapant, 
frumos şi sugestiv. Cel puţin ei ar trebui să rețină ideea că Masoneria nu se ocupă aici cu munca de 
construcţie a vreunei structuri exterioare, ci cu înălțarea din nou a templului sufletului omenesc, 
căzut în ruină"; căci dacă ar fi doar o înregistrare a unor evenimente din trecutul istoric, acele 
evenimente nu ar avea nicio influenţă vitală asupra vieţii, caracterului şi comportamentului celor de 
astăzi şi nu ar justifica existenţa unui Ordin secret pentru a le perpetua. Dar, dacă acele evenimente 
şi acest ritual ar simboliza ceva mai profund sau ceva personal, dacă ele ar consfinți adevăruri 
veşnic valabile şi apte de realizare prezentă în cei care le repun în scenă ceremonial, atunci ele 
merită o atenție mai deplină şi mai serioasă decât li se acordă în mod obişnuit. 

Mai mult, dacă Arcul Regal ar fi reprezentarea simbolică a unei experienţe supreme atinsă şi 
realizabilă numai în sfinţenie şi de către cel regenerat, ar însemna că Gradele operative, care 
pregătesc şi califică membrii pentru Arcul Regal, vor căpăta un sens mai profund şi vor fi 
considerate nişte instrucțiuni solemne pentru pregătirea celor ce vizează condiția regenerată. 
Lucrarea Masoneriei este neterminată fară împlinirea desăvârşită din Arcul Regal. Acea realizare, la 
rândul ei, este imposibilă fără disciplina eforturilor preliminare, fără purificarea minţii şi dorinței, 
fără crucificarea voinţei proprii care constituie încercările de merit ce pregătesc intrarea în 
Ierusalimul care nu se află pe harta geografică şi care este numit „Cetatea Păcii” (virusul de tip 
Borg), fiindcă implică partea conştientă a sufletului în Dumnezeu. 

Pentru mulți, ideea că realizarea unei asemenea condiţii este posibilă sau imaginabilă în 
răstimpul cât ne aflăm în trup poate fi surprinzătoare sau chiar incredibilă. Dar o asemenea îndoială 
este nelegitimă, iar doctrina masonică o neagă. Dimpotrivă, aşa cum s-a arătat deja, această doctrină 
postulează nu absenţa, ci posesia organismului material drept factor de impulsionare a evoluţiei 
spiritului uman; acest organism constituie alambicul în care metalul de calitate inferioară urmează 
să fie transmutat în aur; este punctul de sprijin ce conferă rezistența necesară pentru a insufla 


110 Expresia templul sufletului căzut în ruina face trimitere la tendința omului modern de a-şi deteriora trupul 
prin excese şi lipsă dc echilibru, dar şi la incapacitatea de a accesa tehnicile tradiţionale prin care se poate ajunge la 
cunoaştere de Sine şi la iluminare. (Vasile Zecheru) 
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energie spiritualului în vederea creşterii şi cunoaşterii de sine. De aceea, moartea fizică nu 
reprezintă o înaintare către, ci o interferenţă cu lucrarea de regenerare. Noaptea vine atunci când 
niciun om nu mai poate să muncească şi când sufletul trece de la muncă la împrospătare, până când 
este rechemat la muncă încă o dată cu scopul cuceririi de sine. Această moarte a Eului, care 
presupune micşorarea voluntară a naturii noastre temporale pentru a permite spiritualului o înălţare 
corespunzătoare, este metaforică. 

Trebuie să abandonăm şi să anulăm cerbicia naturală, prin disciplină şi spirit de 
sacrificiu, precum şi printr-o opoziţie progresivă, dar fermă, faţă de toate acestea care va duce 
treptat la vlăguirea şi la ofilirea lor. 

Adevărat, adevărat zic vouă că dacă grăuntele de grâu, când cade în pământ, nu va muri, 
rămâne singur; iar dacă va muri, aduce multă roadă. 

Cel ce îşi iubeşte sufletul îl va pierde; iar cel ce îşi urăşte sufletul în lumea aceasta îl va 
păstra pentru viaţa veşnică”. 

Ceea ce se întâmplă cu bobul de grâu se întâmplă şi cu omul. Dacă el continuă să rămână 
credincios vieţii obişnuite pe care o duce în prezent; dacă refuză să recunoască că este posibil să 
trăiască o viaţă de calitate superioară, aici şi acum; sau este îndărătnic şi nu vrea să depună efortul 
necesar în acest scop, el „rămâne singur”, nu ajunge nicăieri şi îşi zădărniceşte propria sa evoluţie. 
Dar dacă el este dispus să „moară” în sensul în care l-am arătat; dacă doreşte să-şi schimbe 
atitudinea, reorientându-şi voinţa şi reducându-şi la tăcere energiile naturale şi dorinţele ca să ofere 
Principiului vital şi nemuritor din lăuntrul său şansa de a se afirma, atunci din materialul descompus 
al vechii sale naturi, acel germene de viaţă autentică va răsări şi va creşte în el şi va da rod bogat; 
graţie treptelor inițierii, el se va înălța din moartea simbolică spre lucruri mult mai profunde decât 
cele pe care le-a experimentat. 

Necesitatea morţii simbolice - repet, nu este vorba de moartea fizică a trupului, ci de o 
mistică moarte-în-viaţă a oricărui lucru cu excepţia trupului - constituie primul şi esențialul fapt de 
împlinit, mai înainte ca cineva să poată realiza sau chiar înţelege Misteriile gradului Arcului Regal. 
Morsiama vitae - moartea sinelui (anularea influenței ADN-ului) este poarta adevăratei vieţi. O altă 
cale nu există. Este o lege ce nu poate fi ocolită şi o condiţie a progresului sufletului. 

Dar, întrucât este vorba de un proces care se referă la „cea mai importantă probă a tăriei şi 
fidelității” şi la o luptă cu sine însuşi - proces care i-ar face pe cei şovăielnici şi fricoşi să dea înapoi 
- sistemele Misteriilor au dat întotdeauna exemple care să-i informeze, să-i încurajeze şi să-i 
stimuleze pe cei pregătiți să facă această încercare, împreună cu sacrificiul necesar. Pentru a-i 
îndemna la realizarea acestei sarcini, Colegiile de Iniţiere au fost de acord să prezinte ca model o 
persoană evoluată spiritual care a urmat aceeaşi cale şi care a ieşit biruitoare din această încercare. 
Nu are nicio importanţă dacă modelul ales este unul a cărui realitate şi identitate istorică poate fi 
demonstrată sau dacă acesta poate fi considerat doar o legendă sau un mit, scopul fiind nu acela de a 
fi informat asupra faptului istoric, ci de a întări un principiu spiritual, în Egipt, modelul ales a fost 
Osiris, care a fost ucis de vicleanul său frate Tifon şi ale cărui mădulare ciopârţite au fost adunate 
într-o ladă din care a ieşit refăcut şi divinizat, în Grecia, modelul a fost Bachus - care a fost făcut 
bucăţi de către Titani; Baldur în Scandinavia şi Mithra în Europa greco-romana au fost modelele 
similare. În Masonerie, modelul este Hiram Abif - care a fost ucis în urma unei conspirații pusă la 
cale de calfe, dintre care trei au fost principalii autori (cele trei enzime virale). La creştini, 
paradigma tuturor modelelor, deoarece le cuprinde şi le reafirmă pe toate cele precedente, cel mai 
important dintre Modele a murit din pricina gloatelor conduse tot de trei răufăcători: Iuda, Caiafa şi 
Pilat. 

Chiar dacă în Masonerie moartea mistică este dramatizată mai real decât învierea care 
urmează după aceea, această înviere este totuşi ilustrată prin „înălțarea” candidatului la rangul de 
Maestru Mason şi prin „reunirea cu tovarăşii de lucrare de altădată”, presupunând reintegrarea şi 
reluarea tuturor vechilor sale facultăţi şi puteri într-o stare sublimată, întocmai cum s-a spus despre 


111 Ioan, 12, 24-25. 
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mădularele înălțatului Osiris care s-au reunit într-un nou întreg (clonă virus), şi aşa cum Maestrul 
Creştin şi-a extras corpul mutilat din mormânt şi s-a reîntrupat în el, preschimbându-l într-o 
substanţă supranaturală plină de splendoare. 

Acum ar trebui să luăm în considerație modul în care Gradul Arcul Regal reuşeşte să 
înfăţişeze atingerea unei vieţi de alt ordin. Dar, să spunem de la început că pentru cei neobişnuiți să 
privească dincolo de valorile de suprafaţă şi de aspectele materiale, interpretarea ce va fi dată va 
prezenta anumite dificultăţi, întrucât operează cu adevăruri spirituale profunde şi experienţe 
psihologice avansate, ce sunt alegorizate de un ceremonial exterior. 

Gradul Arcul Regal nu ar fi totuşi Gradul Suprem dacă nu ar atinge un nivel foarte înalt de 
gândire şi instruire. El nu a fost instituit la nivelul de inteligenţă şi de înzestrare intelectuală 
corespunzător neofitului nepregătit din punct de vedere filozofic. El presupune că novicele a trecut 
printr-o lungă şi istovitoare perioadă de purificare şi disciplinare mentală, în cursul căreia 
capacitatea lui de înţelegere s-a extins considerabil şi s-a intensificat, în timp ce credinţa în Lumina 
superioară din interiorul său a inculcat în el umilinţa şi ascultarea care să-l facă să corespundă stării 
pe care el o aşteaptă - realizarea acelui nivel de înţelepciune care rămâne ascuns înţelepciunii 
acestei lumi, dar care se dezvăluie celor curaţi cu inima (pruncilor). 

Este un ritual de Iniţiere care se ocupă mai puţin cu natura corporală brută şi mentalitatea 
temporală, obişnuită a omului (care a constituit subiectul purificării în gradele dinainte) decât cu 
este, în cel mai bun caz, exprimat doar parţial şi incomplet, subiectul având nevoie mai degrabă de o 
imaginaţie disciplinată şi de reflecţie deferentă, decât de o argumentare motivată. Unele lucruri 
trebuie să fie neapărat omise din întreaga explicaţie, în timp ce altele sunt menţionate cu rezervă şi 
cu riscul de a fi înţelese greşit sau respinse, fără să realizăm că, în acest domeniu, „litera ucide, şi 
spiritul dă viaţă” şi că „adevărurile spirituale trebuie să fie interpretate spiritual”. 

Înainte de a interpreta Ceremonia propriu-zisă, se cuvine să amintim patru caracteristici ale 
acestui Ordin Suprem, care îl diferenţiază de cele trei grade ce îl preced şi conduc la el. 

În primul rând, nimeni nu poate fi primit într-un Capitul fară să fi atins mai întâi rangul de 
Maestru Mason. 

În al doilea rând, simbolul circular al M;.A:.A:.U:. - care, în cel de-al Doilea Grad, a 
strălucit pe plafonul Templului, iar, în Cel deal Treilea Grad, a coborât şi a luminat ca o rază ce 
licăreşte în Est pentru a îndruma paşii candidatului pe calea păcii -, a coborât acum cu totul pe 
pardoseala în formă de tablă de şah, unde rezidă ca centru şi punct de convergenţă al întregului 
organism şi poartă înscris Numele Sacru şi Inefabil, precum şi pe cel al lui Solomon şi pe cele ale 
celor doi Hirami. 

În al treilea rând, Loja nu mai este alcătuită din şapte oficianţi, ci din nouă, care sunt grupaţi 
în trei triade în jurul Simbolului Sacru Central. 

În al 4-lea rând, Adunarea considerată ca un întreg nu mai este desemnată ca Lojă, ci drept 
Capitul. 

Cuadratura cercului - această problemă care i-a pus în mare încurcătură pe mulți 
matematicieni moderni - este o exprimare ocultă care înseamnă că divinitatea, simbolizată prin 
cercul atotcuprinzător (virusul), a căpătat formă şi s-a manifestat într-un „pătrat” (celula) sau suflet 
uman. Ea exprimă misterul întrupării, înfăptuită în sufletul personal. 

Sub presiunea Principiului Geometrizării, care acum a fost integrat simbolic în organismul 
temporal al candidatului, s-a produs o redistribuire a puterilor sale componente. Starea sa de 
repolarizare este simbolizată printr-un triunghi echilateral cu un punct în centrul lui, şi un asemenea 
triunghi va fi descoperit, lucrat în aur, pe eşarfa purtată de Companionii Ordinului. 


268 


Semnificaţia acestui triunghi este că aspectele tripartite ale celui care îl poartă (adică cele 
trei părți ale sale: spirituală, psihică şi fizică) sunt egalizate şi echilibrate acum în jurul Principiului 
de Viaţă comun din centru. Fiecare dintre aceste părți, deşi în sine este unitară, este găsită triadică 
sub aspectul alcătuirii atunci când e supusă unei analize intelectuale. „Orice monadă (virusul) este 
părintele triadei (enzimelor virale)” sună o altă maximă a celor din vechime, care anticipează 
problema modernă hegeliană a metafizicii, potrivit căreia teza, antiteza şi sinteza sunt elementele 
esenţiale ale unui adevăr dat. De aici rezultă că cele trei aspecte ale fiecărei dintre cele trei laturi ale 
triunghiului nostru echilateral sunt personificate ceremonial de cei nouă oficianţi ai Capitulului - 
trei în Est, reprezentând latura spirituală; trei în Vest, înfățișând sufletul sau latura psihică; şi trei 
legături subordonate unindu-le pe celelalte două. 

Cel de-al patrulea punct de care trebuie să ţinem seama I-a constituit schimbarea denumirii 
de „Lojă” în „Capitul”. Cuvântul „Capitul” derivă din cuvântul caput, cap. Schimbarea numelui are 
o rațiune mult mai profundă decât aceea că gradul Arcul Regal se situează în capul sau vârful 
Masoneriei. El face o dublă referinţă la rangul capitular şi la conştiinţa masonului din acest grad. În 
virtutea stăpânirii pe care o exercită asupra naturii sale materiale, el a trecut pur şi simplu dincolo de 
lucrarea care se săvârşeşte în Loja naturii sale inferioare, din care el a făcut acum un instrument 
docil şi slujitor al eului său spiritual. În viitor, energiile sale vor fi folosite mai întâi pe plan 
spiritual. „Capul” organismului material al omului este spiritul omului şi acest spirit asociat 
conştient cu Spiritul Universal este instrumentul suprem al Divinităţii şi vehicul în lumea trecătoare. 
Un asemenea instrument a fost sublimat şi adus la o stare şi la o eficacitate apreciabilă. 

Aici sunt implicate procese fiziologice care nu pot fi discutate în lucrarea de faţă; putem 
spune că într-un asemenea om întregul sistem nervos contribuie la încărcarea unor ganglioni şi 
aprinde unii centri din creier într-un mod despre care mintea obişnuită nu ştie nimic. Sistemul 
nervos asigură acumulatorii şi mediul conducător al energiilor Spiritului, aşa cum firele de telegraf 
constituie mediul prin care se transmite energie electrică. Dar adevăratul Maestru Mason, în virtutea 
calităţii sale de maestru, ştie cum să controleze şi să folosească aceste energii. Acestea îşi ating 
intensitatea maximă şi ajung la auto-conştienţă în capul său, în inteligenţa sa. În această privinţă, 
trebuie să ne referim la o mărturie scripturală bine tăinuită care trece complet neobservată cititorului 
neinstruit. Evangheliile ne spun că Patimile Marelui şi Exemplarului Maestru s-au încheiat „în locul 
numit Golgota” (în limba ebraică, „locul căpăţânii”); adică, s-au încheiat în cap sau locul 
inteligenţei şi într-un mister al conştiinţei spirituale. 

Acelaşi adevăr este de asemenea atestat, deşi iarăşi sub vălurile exprimării simbolice, de 
creanga de accacia sădit la capul mormântului Marelui Maestru mason şi prototip, Hiram Abif. 
Mormântul este sufletul candidatului, creanga de accacia simbolizează akasha latentă (ca să 
folosim un termen oriental) sau germenele divin plantat în acel sol şi aşteptând să intre degrabă în 
activitate în inteligenţa sa, „capul” acelui plan. Când acest lăstar de salcâm înfloreşte la capul 
mormântului sufletului său, el va înţelege, în unul şi acelaşi moment, misterul Golgotei, misterul 
morţii lui Hiram şi semnificația ceremoniei de înălţare din Arcul Regal. Este un mister al conştiinţei 
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spirituale, eflorescenta minţii în Dumnezeu, deschiderea inteligenţei omeneşti în asociere conştientă 
cu Mintea Universală şi Omniscientă. Acesta este motivul pentru care craniului sau căpăţânii i se 
acordă o mare importanţă în gradul Maestrul Mason. 

Acum trebuie să vorbim mai mult despre Misterii şi Arcul Regal, aşa cum erau ele practicate 
în şcoala greacă. Cu grecii acestea au luat forma unei căutări filozofice, adică o căutare a 
înţelepciunii (Sofia), aşa cum în şcolile ebraice şi creştine acestea au luat forma unei căutări a 
Cuvântului Pierdut. Bineînţeles, sfârşitul a fost acelaşi în ambele cazuri, dar abordarea s-a făcut pe 
căi diferite şi, aşa cum vom vedea, cele două metode au fuzionat într-una singură la o dată mai 
târzie. 

Abordarea grecească a fost, în primul rând, una intelectuală şi s-a realizat prin ceea ce 
Spinoza a numit Amor intellectualis Dei. Abordarea creştină s-a făcut prin iubire şi adorarea inimii. 
Ambele s-au străduit să afle „acel ceva care a fost pierdut”, dar una urmărea idealul pierdut cu 
ajutorul energiei intelectuale, iar cealaltă cu ajutorul energici devoţionale. Însă umanitatea s-a 
instruit lent, „treaptă cu treaptă, învățătură după învăţătură, aici puţin, dincolo puţin”, o facultate 
după alta fiind dezvoltată şi pregătită pentru a căpăta un organism perfect. Şi dacă, filozofic, 
înţelepciunea şi simţul Frumosului au reprezentat coloanele proeminente ale sistemului grecesc, 
grecii aveau să afle despre o a treia şi intermediară coloană, care le-a sintetizat şi le-a cuprins pe 
celelalte două - Puterea supremă a virtuţii Iubirii, care, atunci când este îndreptată spre obiectul 
tuturor dorințelor, ţâşneşte dintr-o inimă pură şi perfectă. 

Căutarea înţelepciunii de către greci a constituit ceva mai mult decât o dorinţă de a poseda 
cât mai multe cunoştinţe şi o judecată mai matură despre locul cuiva în univers. 

Pentru a ajunge la acest stadiu, un om trebuie să fie pregătit pentru totala şi voluntara negare 
de sine, care presupune negarea a tot ceea ce el a afirmat mai înainte ca fiind adevărat. El trebuie să 
devină un „nebun, de dragul „împărăției cerului” şi să îndure suferinţe, ridicolul şi stigmatizarea pe 
care atingerea acestui scop le presupune. Acesta a fost unul din primele motive - deşi nu singurul - 
pentru păstrarea secretului şi una din cauzele originii hotărârii masonice de a se păstra secretul. 

Înţelepciunea lumii şi aceea pe care Iniţierea o admite sunt atât de opuse sub aspectul naturii 
lor, încât orice intruziune a ultimei va provoca negreşit resentimente din partea celei dintâi. De 
aceea este scris: „Nu daţi mărgăritare porcilor şi nu daţi din cele sfinte câinilor - ca nu cumva ei să 
se întoarcă si să vă sfâşie”. De aceea, tăcerea şi secretul sunt de dorit; iar umilinţa este 
indispensabilă. În procesiunile Micilor Misterii - fiindcă publicului i se permitea uneori, la anumite 
festivaluri, să ia parte la expunerea uneia dintre cele mai exoterice învățături - simbolurile sacre şi 
vasele euharistice folosite în ritualuri erau purtate solemn pe spinarea unui asin. Se mai spune că 
unul dintre cei mai importanţi filozofi din Grecia avea întotdeauna un asin alături de el în camera 
unde îi învăţa pe studenţii săi. Explicaţia este dată în cuvintele uneia dintre cele mai vechi autorităţi 
în problema iniţierii: 

Nu există vreo creatură mai aptă să primească divinitatea ca un asin, în care dacă nu vă 
preschimbaţi, nu veți fi în stare să purtaţi Misteriile divine. 

În lumina celor relatate, oricine va discerne imediat semnificaţia simbolică a gestului 
Maestrului creştin care intră în Ierusalim călare pe un asin. 

Un alt important mijloc educativ folosit în Misterii era acela al instruirii, lărgirii şi purificării 
imaginaţiei cu ajutorul miturilor care exprimau - fie în formă doctrinară, fie prin reprezentare 
dramatică - adevărurile lumii Divine şi ale istoriei sufletului. Mintea modernă, în pasiunea ei pentru 
fapte concrete, este puţin înţelegătoare faţă de o metodă de învăţare care se dispensează de fapte 
demonstrabile şi preferă să enunţe principiile eterne aflate la baza acelor fapte, pentru care acestea 
nu reprezintă decât o consecinţă manifestată. Faptele - ale istoriei sau ştiinţei - tind totuşi să încarce 
prea mult mintea şi să paralizeze imaginaţia. Principiile stimulează şi iluminează imaginaţia şi oferă 
minţii posibilitatea să interpreteze faptele şi să le pună într-o relaţie corectă. Mitologii greci erau 
adepţii exprimării adevărurilor cosmice şi filozofice sub formă de legende care exprimau, în acelaşi 
timp, o învăţătură teozofică învăluită şi ascunsă celor ignoranţi. Redactarea mitului era o ştiinţă, nu 
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o ficţiune oarecare şi iresponsabilă, iar prin expunerea unor asemenea mituri, în formă dramatică, 
candidaţii erau inițiați în adevărurile fundamentale ale vieţii. 

Unul dintre miturile cele mai importante şi cel mai bine cunoscute a fost acela al zeiţei 
Demeter (învelișul virusului, capsida, este considerat femenin) şi al fiicei sale Persefona (ARN-ul 
viral femenin), mit interpretat anual cu mare ceremonie la Eleusis. Se spune că fecioara Persefona s- 
a îndepărtat de Arcadia (virusul) şi de mama ei Demeter, ca să adune flori pe pajiştile Ennei; 
deodată pământul (celula) s-a deschis şi a făcut ca ea să cadă în lumea întunericului de jos, în lumea 
infernală cârmuită de Hades (ADN). Deznădejdea mamei la dispariţia fiicei sale a ajuns până la 
urechile lui Zeus, mai marele zeilor, care, vrând să-i aline durerea, a poruncit ca fata să fie redată 
imediat mamei sale pentru totdeauna, dacă nu a mâncat din fructele lui Hades; dar dacă a mâncat, 
trebuia să locuiască a treia parte a fiecărui an cu Hades (o treime de timp, muritoare) şi să se 
întoarcă la Demeter pentru alte două treimi (două treimi de timp, nemuritoare). Din nenorocire, 
Persefona mâncase o rodie (s-a divizat în fragmente virale simbolizate de semințele de rodie) în 
lumea de jos, aşa încât întoarcerea la mama sa n-a putut fi permanentă, ci numai periodică. 

Acest mit şi importanța ce i se atribuia odinioară vor putea fi apreciate numai după 
înţelegerea interpretării lui. Este povestea sufletului şi este de aceeaşi natură cu mitul ebraic al lui 
Adam şi Eva şi cu paralela cosmică a Fiului risipitor, fără ca acestea să fie considerate adevăruri 
istorice, ci doar nişte ficțiuni, reale sub aspect spiritual, ale unor întâmplări cosmice. Persefona este 
sufletul omului, născut de primordiala şi incoruptibila mamă-pământ, pe care grecii o personificau 
ca Demeter, tot aşa cum povestea mozaică ne relatează despre Dumnezeu care a creat omul din 
țărână. Rătăcirea de către Persefona a drumului său spre locuinţa din Arcadia şi de mama ei 
cerească, în căutare de flori (sau experienţe noi făcute pe propria sa răspundere) pe pajiştile Ennei, 
corespunde cu acele îndemnuri ale dorinţei care duc la neascultarea lui Adam şi la căderea lui din 
Rai în această lume din afară. Toate dorinţele nesăbuite sfârşesc în deziluzie şi amărăciune, iar 
„Enna” (însemnând întuneric şi amărăciune = celula) este acelaşi cuvânt întâlnit de noi ca Gheena 
(iadul). 

Cineva poate profita totuşi de greşelile altcuiva. Ele sunt acelea care nasc înţelepciunea, iar 
bogăţiile înţelepciunii şi ale experienţei sunt simbolizate de Hades (Pluto), zeul bogăției, în a cărui 
împărăție cade Persefona. Ea s-ar fi putut întoarce de acolo la mama ei pentru totdeauna, aşa cum a 
poruncit Zeus, dacă nu şi-ar fi făcut singură rău, mâncând din fructul lumii inferioare, făcând astfel 
ca regenerarea ei să fie doar parţială şi vremelnică. Acest lucru se referă la auto-murdărirea şi la 
degradarea continuă prin dorința carnală pentru plăcerile josnice ale acestui plan inferior care, 
simbolizat de rodie, este plin de iluzii şi de orgolii. Până când aceste false tendinţe nu vor fi 
eliminate, până când inima nu se va dezobişnui cu totul de deliciile lumii de afară, nu va putea 
exista restaurare permanentă a sufletului în sursa sa, ci doar răgazul periodic şi împrospătarea pe 
care moartea o aduce când scoate sufletul din împărăţia lui Pluto în lumea cerească, urmate iarăşi şi 
iarăşi de coborâri periodice în lumea limitărilor materiale şi de înălțări repetate la condiţii 
nemateriale, până când, în cele din urmă, sufletul va deveni purificat şi perfect. 

Aşadar, prin acest mit important au fost transmise învățături despre istoria sufletului, a 
destinului său şi a planurilor de viitor şi a fost pus accentul pe doctrina întrupării. 

Masoneria urmează şi ea această metodă tradițională a instruirii cu ajutorul miturilor. 
Canonul ei de instruire aferent gradelor Masoneriei operative conţine două mituri. Unul este acela al 
construirii Templului regelui Solomon. Celălalt este acela al morţii şi îngropării lui Hiram Abif 
relatat în istoria tradiţională. Gradul Arcului Regal conţine un al treilea mit în istoria întoarcerii din 
captivitate după dărâmarea primului templu, începerea construirii celui de-al doilea şi descoperirea 
făcută atunci. Acest al treilea mit a fost expus atunci când am prezentat gradul Arcului Regal, aşa 
încât acum vom vorbi doar despre miturile Masoneriei operative. 

Construcția Templului lui Solomon la Ierusalim, aşa cum e relatată în Scripturile ebraice, pare a fi 
istoria unei structuri reale de piatră şi mortar ridicată de trei persoane renumite din Levant, dintre 
care unul a conceput ideea construcţiei, altul a adus materialul de construcţie necesar, în timp cc al 
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treilea a fost arhitectul şi conducătorul lucrării. Primii doi erau, se zice, regii unor mici țări 
învecinate; cel deal treilea nu era un rege, ci, după cum se pare, o persoană fară un statut de 
demnitate socială şi un „fiu de văduvă". 


XXI. CICLURILE COSMICE 


Preocuparea pentru Timp a anticilor este ilustrată în legenda zeului Chronos, declarat a fi 
personificarea timpului. El a ieşit din haosul primordial. Este adesea confundat în mitologie cu 
Titanul Cronos. A fost descris în mozaicurile greco-romane ca un om ce învârte roata zodiacului. 
Numele lui înseamnă "Timp", şi este scris alternativ Khronos (transliterare din greacă), Chronos, 
Chronus (versiunea latină). 

Naşterea „timpului ceresc” se produce prin desfacerea picioarelor zeului Uranus, urmată de 
castrarea acestuia de către Chronos. Este un timp care-i priveşte numai pe zei (valabil în interiorul 
procariote). 


Ei 
POUDRO 
INVENTORE 


Interesant este că ceva asemănător se petrece şi la replicarea ADN-ului celular. Astfel, există 
un grup de maşini moleculare numite enzime care se deplasează de-a lungul ADN-ului, tăind în 
două o parte a ADN-ului şi folosind fiecare fir ca prototip pentru a face un fir nou, complementar 
(2). O clemă inelară şi glisantă, conduce şi fixează această maşină enzimatică (3). 


Ceea ce conta însă pentru antici era la început doar ciclicitatea proceselor din natură: 
alternarea zilei cu noaptea, trecerea de la un anotimp la altul, timpul muncii şi timpul odihnei. Mult 
mai târziu această ciclicitate a fost transformată în unități de timp. Orgia de cifre utilizată din acel 
moment, subliniază eterna repetare a existenţei omenirii: distrugerea şi re-crearea ei periodică. Din 
acest ciclu fără început şi fără sfârşit, care este manifestarea cosmică a mayei, omul nu se poate 
smulge decât urmând o cale spirituală. 

Spiritualitatea indiană a abordat pe larg problema ciclicităţii vieţii, numind-o „Roata 
timpului”. 


Din start, dacă analizăm cu atenţie definiţia roții din cartea „Dicţionar de simboluri”, vol. 3, 
pg. 162, 164, a lui Jean Chevalier, observăm că roata poate simboliza două lucruri diferite, pe 
alocuri chiar contrare. Astfel aflăm că simbolul roții a fost multă vreme un simbol lunar, înainte să 
devină solar. În sensul ei originar, primordial, este emblema devenirii ciclice, care permite 
dominarea timpului, adică previziunea asupra viitorului. Noi credem că acest sens provine din 
faptul că se referă la celulă şi, ca urmare, prezintă o valență de imperfecţiune, referindu-se la lumea 
devenirii, a creaţiei continue, deci a contingenţei şi a perisabilului. Simbolizează ciclurile, 
reînceputurile şi reînnoirile. De obicei, acest simbol nu are spiţe, este ca un disc. Când roata începe 
să apară în sculpturile gallo-romane, alături de cavalerul susţinut de monstrul ofiopod jumătate om, 
jumătate şarpe, având extremitățile bifide (despărțite în două), ea a devenit deja un simbol solar 
(simbol al virusului). 

Referindu-se la virus, devine un simbol privilegiat precum aripa, un simbol al deplasării, al 
eliberării de condiţiile impuse de loc (celulă), exprimând starea spirituală cu care intră în corelație 
(în India, de exemplu se spune că: „Cei Șapte [codoni ARN] leagă carul la o roată unică: un singur 
bidiviu cu şapte nume mişcă roata avind trei butuci, roata nemuritoare pe care n-o opreşte nimic, 
pe care stau aşezate toate fiinţele”). Ca urmare, roata începe să aibă spiţe, să simbolizeze 
multiplicarea lui unu, a butucului şi la care trebuie să se revină după asamblarea virusului. De 
aceea, zeul druid Dagda, zeul celtic cu roată, corespunde perfect acelui chakravarti indian: este 
motivul imobil, aflat în centrul mişcării ca o axă a mişcării la care nu participă (virusul nu este 
angrenat în metabolismul celulei, el urmându-şi cu stricteţe scopul), fiindu-i în acelaşi timp 
elementul indispensabil. Roata druidulul Mag Ruith este din lemn de tisa, arbore funerar (se referă 
la celulă). Este o roată cosmică a cărei apariţie pe pământ va marca începutul Apocalipsei (liza 
celulei): „oricine o va vedea va orbi, oricine o va auzi va surzi şi oricine va fi atins de ea va muri”. 

Roata cea mai simplă are patru spiţe: este expansiunea către cele patru direcții ale spaţiului, 
dar şi ritmul cuaternar al lunii şi al anotimpurilor. Roata cu şase spiţe ne trimite la simbolismul 
solar, ea evocă de asemenea monograma lui Hristos şi poate fi considerată drept proiecția, pe 
orizontală a crucii cu şase braţe. Roata cea mai des întâlnită are opt spiţe: sunt cele opt direcţii ale 
spaţiului, evocate de asemenea de cele opt petale ale lotusului cu care se identifică roata. Cele opt 
petale sau opt raze simbolizează de asemenea regenerarea, reînnoirea (virusului). Semnificația 
aceasta apare de la lumea celților până în India, trecând prin Chaldeea. Ea mai reprezintă dispunerea 
celor opt trigrame chinezeşti. Dacă roata existenţei în budism are şase spiţe, lucrul acesta se explică 
prin faptul că există şase clase de fiinţe, şase loka!” ; dacă roata învăţăturii, Dharma, are opt spiţe, 
aceasta se întâmplă deoarece Calea (spre nemurire) cuprinde opt cărări. 

Roata olarului se referă tot la virus, la înțeleptul care atinge stadiul Eliberării şi care este un 
olar care şi-a terminat de modelat vasul, continuând să trăiască datorită inerției. 


112 Loka defineşte lumi sau tărâmuri, aşa numitele paradisuri sau infernuri, locuite de diferite fiinţe celeste. 
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Roata Zodiacului apare de asemenoa pretutindeni. Etimologic, Zodiac înseamnă roata vieţii. 
La primitivi este un simbol lunar, o roată lunară, de lemn plin, întărită de un triunghi sau de un 
cadru de bârne, care îi creează nişte subdiviziuni interne, semnificative aritmologic. Arabii din 
vechime o numesc cingătoarea lui Ishtar şi babilonienii Casele lumii. Mai târziu, zodiacul va 
căpăta o semnificaţie solară fiind înzestrată cu spiţe, aşa cum apare încă din ritualul focurilor celtice 
de la Epinal sau de la Argen. 

Credinţa în crearea şi distrugerea periodică a Universului, spune Mircea Eliade în „Imagini 
şi simboluri”, apare atestată mai de mult, în Atharoa Veda (X, 8, 39-40). Ea aparţine de altfel unei 
Weltanschauung’? comune tuturor societăţilor arhaice. Legenda indiană cu Vişnu şi Indra este 
semnificativă în ceea ce priveşte crearea şi distrugerea universului. Redăm mai Jos un fragment: 


După biruinţa sa asupra dragonului Vitra, Indra!“ se hotărăşte să refacă şi să înfrumuseţeze reşedinţa 
Zeilor. Visvakarman, artizanul divin, izbuteşte să termine, după un an de lucru, un palat magnific. Totuşi, 
Indra nu se arată mulțumit: el vrea să mărească şi mai mult construcţia, să o facă mai grandioasă, fără 
seamăn în lume. Istovit de efort, Visvakarman i se plînge lui Brahma "5, Zeul Creator. Acesta îi făgăduieşte 
să-l ajute şi intervine pe lîngă Vişnu, Fiinţa Supremă, căruia Brahma însuşi îi era un simplu instrument. Vişnu 
promite să-l readucă pe Indra la realitate. 

Într-o bună zi, Indra primeşte în palatul său un copil zdrențăros. Era Vişnu însuşi, care luase acestă 
înfăţişare ca să-l umilească pe Regele Zeilor. Nedezvăluindu-i-se cine este de fapt, îi spune lui Indra „copilul 
meu” şi începe să-i vorbească despre nenumăraţii Indra care populaseră pînă atunci Universurile fără număr. 
„Viaţa şi domnia unui Indra, îi spune el, ţin 71 de eoni; o zi şi o noapte a lui Brahma fac cât 28 de existenţe 
ale lui Indra. Iar existenţa unui Brahma măsurată astfel, în zile şi nopţi ale lui Brahma, se întinde pe numai 
108 ani. Un Brahma urmează altui Brahma; se culcă unul, un altul se scoală. Nu pot fi numărați. Fără 
capăt este şirul acestor Brahma — ca să nu mai vorbim de câţi Indra-!... Dar cine va socoti numărul 
Universurilor, fiecare cu un Brahma şi un Indra al lui? Dincolo de cel mai îndepărtat orizont, dincolo de 
orice spaţiu închipuit, Universurile se nasc şi dispar la nesfirşit. Asemeni corăbiilor uşoare, aceste 
Universuri plutesc pe apa limpede şi fără fund care e corpul lui Vişnu. Din fiecare por al corpului său, un 
Univers răzbate o clipă, apoi dispare. Te-ai semeţi să le numeri? Te-ai încumeta să socoteşti zeii tuturor 
acestor Univer-suri — Universuri de acum şi Universuri apuse?” 

În timp ce copilul vorbea, o procesiune de furnici pătrunse în sala cea mare a palatului. Rânduită pe o 
lăţime de doi metri, mulţimea furnicilor se scurgea şiruind pe pardoseală. Copilul le observă, se opreşte, apoi, 
cuprins de uimire, izbucneşte dintr-o dată în râs. „De ce râzi?" îl întreabă Indra. Am văzut, o Indra, furnicile 
trecând în şir lung. Fiecare dintre ele a fost cândva un Indra. Ca şi tine, fiecare, prin tăria credinţei, s-a 
înălțat cândva pînă la demnitatea de Rege al Zeilor. Acum însă, după mai multe transmigrări, fiecare a 
redevenit furnică. Armata aceasta de furnici este o armată de foşti Indra..." 


Textele post-vedice ale hinduismului oferă mai multe teorii ale cosmogoniei, multe dintre 
ele implicând Brahma. Acestea includ Sarga (creaţia primară a universului) şi Visarga (creația 
secundară), idei legate de gândirea indiană că există două nivele ale realității, una primară care este 
neschimbată (metafizică) şi altele secundare care se schimbă mereu (empiric) şi că toată realitatea 
observată a acestora din urmă se află într-un ciclu de existenţă repetat fără sfârşit, că cosmosul și 
viața pe care o trăim este creată, dezvoltată, dizolvată şi apoi re-creată în mod continuu. Creatorul 


113 Weltanschauung (literal "privire înspre lume”) este un termen consacrat din filosofia germană şi 
desemnează modul sistematic în care individul înţelege şi interpretează sensul lumii şi al vieţii. Termenul este 
utilizat ca sinonim pentru "părere despre lume şi viață", "convingere metafizică" sau "concepţie metafizică”. 

114 Indra este un zeu antropomorf, este zeu al tunetului şi al furtunii, dar şi al războiului fiind protector al castei 
kşatriya. El este asociat cu zeul nordic Thor, zeul roman Marte şi zeul grec Ares. Printre poveştile legate de el se 
numără legenda în care l-a învins pe balaurul Vritra, care furase apele lumii, Indra readucând apele şi fertilizând 
pământurile şi însufleţind viaţa naturală, animală şi umană. Această legendă este asemănătoare cu alte legende din 
alte mitologi, cum ar fi: în Egipt zeul Ra şi şarpele Apophis, în Mesopotamia zeul Marduk şi dragonul Tiamat, în 
Grecia Zeus şi balaurul Typhon. 

115 Brahma este zeul hindus al creaţiei şi unul din membrii trinității Trimurti, alături de zeii Shiva şi Vishnu. 
Nu trebuie confundat cu Spiritul Cosmic Suprem din filosofia hindusă, Brahman. Brahma este zeu personalizat şi 
identificat cu zeitatea vedică Prajapati. 


275 


primar este denumit în cosmogoniile vedice Brahman, Purusha sau Devi, în timp ce textele post- 
Vedice numesc diferiți zei şi zeițe ca creatori secundari (adesea Brahma) şi, în unele cazuri, un alt 
dumnezeu sau zeiță drept creatori secundari la începutul fiecărui ciclu cosmic (kalpa, aeon). 

Brahma este un "creator secundar" aşa cum este descris în Mahabharata şi Puranas. Născut 
dintr-un lotus care iese din buricul lui Vishnu, Brahma creează toate formele din univers, dar nu și 
universul primordial. În schimb, puranele focalizate pe Shiva descriu că Brahma și Vishnu au fost 
create de Ardhanarishvara, adică jumătate din Shiva şi jumătate din Parvati; sau, alternativ, Brahma 
s-a născut din Rudra, sau Vishnu, Shiva şi Brahma se creează reciproc ciclic în diferite kalpa. 

Astfel, în majoritatea textelor puranice, activitatea creativă a lui Brahma depinde de prezența 
şi puterea unui zeu superior. 

Prezentarea lui Brahma din Bhagavata Purana, este cea a virusului, fiind cel care se ridică 
din "Oceanul cauzelor" (celula). Brahma, apare în momentul în care se naște timpul şi universul, în 
interiorul unui lotus înrădăcinat în ombilicul lui Hari (nucleu). Mitul afirmă că Brahma este 
somnoros, se înşeală şi este temporar incompetent în timp ce pune împreună universul (în perioada 
transcriptazei inverse şi a integrazei). Apoi, el devine conştient de confuzia şi somnolentța lui (în 
perioada transcrierii şi a asamblării), meditează ca un ascetic, realizează apoi Hari în inima lui, vede 
începutul și sfârşitul universului, apoi puterile sale creative sunt reînviate. Brahma, combină Prakriti 
(natura, materia) şi Purusha (spirit, suflet) pentru a crea o varietate orbitoare de creaturi vii şi 
legături cauzale. Maya, spune Bhagavata Purana este produsă de Brahma, creând în ea de dragul 
creației, îmbogăţindu-i totul atât cu binele, cât şi cu cel rău, material şi spiritual, un început și un 
sfârșit. Puranele descriu Brahma ca divinitate creând timp. Ele corelează timpul omului cu timpul 
lui Brahma, astfel o mahăkalpa fiind o perioadă cosmică mare, corelată cu o zi şi cu o noapte din 
existența lui Brahma. 

Povestirile despre Brahma în diferitele purane sunt diverse şi incoerente. În Skanda Purana, 
de exemplu, zeiţa Parvati este numită "mama universului”, iar ea este creditată pentru a crea 
Brahma, zei şi cele trei lumi (cerească = celula, spirituală = virusul şi pământească = Maya). Ea 
este una, declară Skanda Purana, care a combinat cele trei Gunas = Sattva, Rajas şi Tamas - în 
materie (Prakrti) pentru a crea lumea observată empiric. Brahma este în mod tradiţional descris cu 
patru feţe şi patru braţe. 


Fiecare faţă a lui arată spre o direcție cardinală. Mâinile nu deţin arme, ci simboluri ale 
cunoașterii şi creaţiei. Într-o mână, el ţine textele sacre ale Vedelor, în al doilea rând deţine mula 
(mărgele rozariu) simbolizând timpul; în al treilea rând deţine un tip de sruva sau arbuști care 
simbolizează mijloacele pentru a alimenta focul sacrificial, iar în al patrulea rând un vas 
kamandalu cu apă simbolizând mijloacele din care provine toată creația. Cele patru guri sunt 
creditate în crearea celor patru Vede. El este adesea descris cu o barbă albă, care implică experiența 
sa. Stă pe lotus, îmbrăcat în alb (sau roşu, roz), cu vehiculul (vahana) - hansa, o lebădă sau o gâscă - 
în apropiere. Soția lui Brahma este zeița Saraswati. Este considerată a fi "întruchiparea puterii sale, 
instrumentul creaţiei şi energia care conduce acțiunile sale". 

Conform gândirii indiene, Brahma susţine un ciclu de creaţie într-o sută de ani brahmanici şi 
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un ciclu de disoluţie în altă sută de ani brahmanici. O existenţă a omenirii, adică o divya yuga sau 
chatur yuga cuprinde un ciclu de patru vârste, echivalente cumva etapelor vieţii omului, numite 
„yuga” (Krita-Yuga sau Satya-Yuga, însemnând „vârsta de aur”, Treta-Yuga, însemnând „vârsta de 
argint”, Dwapara Yuga, însemnând „vârsta de bronz” şi Kali-Yuga, însemnând „vârsta de fier”). 
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Savanţii au observat un lucru ciudat prezent în calculul duratei fiecărei „yuga” şi reflectat în 
polemicile acide''“ dintre astronomii Aryabhatta şi Brahmagupta şi anume: potrivit lui Aryabhatta, 
Kali Yuga are 3000 de ani divini, fiecare două yuga au 6000 de ani divini, fiecare trei yuga au 9000 
de ani divini, adică ciclul cosmic este format din 4 etape cu durate egale. 

Un alt astronom vestit din India antică a fost Paulisa, care conform lui Al-Beruni, considera 
că din actuala caturyuga (ciclul Yuga), au trecut trei yuga, adică în conformitate cu el 3.240.000 de 
ani, adică 9000 de ani divini. Cel de-al doilea numar reprezintă trei sferturi din anii unei caturyuga. 
Aceasta indică faptul ca Paulisa credea ca fiecare Yuga avea o durata de 3000 de ani divini şi deci, 
doi dintre cei mai respectaţi astronomi din India antică, Aryabhatta și Paulisa, au crezut într-un ciclu 
Yuga care cuprindea 4 Yuga cu o durată egală de 3.000 de ani divini fiecare. 

Un lucru important este că la începutul și la sfârșitul fiecărui Yuga apar două etape de 
tranziţie cunoscute ca Sandhya (zori) şi Sandhyansa (amurg), împrumutate din etapele ciclului solar 
pe bolta cerească. Ca urmare, durata totală a ciclului Yuga, excluzând perioadele de tranziție, este 
egală cu 2700 x 4, adică 10.800!” de ani, care este aceeaşi cu durata „Marelui An al lui Heraclit” 
din tradiția elenă, iar cele patru yuga devin: 

Krita-Yuga sau Satya-Yuga (vârsta de aur): 2700 ani divini 


perioada de tranziţie: 300 ani divini 
Treta-Yuga (vârsta de argint): 2700 ani divini 
perioada de tranziţie: 300 ani divini 
Dwapara Yuga (vârsta de bronz): 2700 ani divini 
perioada de tranziţie: 300 ani divini 
Kali-Yuga (vârsta de fier): 2700 ani divini 
perioada de tranziţie: 300 ani divini 


TOTAL: 12.000 ani divini 
Astfel, doctrina inițială a ciclului Yuga pare să fi fost foarte simplă: într-un chaturyuga de 
12.000 de ani, fiecare Yuga avea o durată de 3000 de ani. Acest ciclu este codificat în „calendarul 


116 În secolul al XI-lea, savantul medieval Al-Beruni a călătorit în India timp de 13 ani, chestionând și vorbind 
cu oamenii învăţaţi, citind textele sanscrite, respectând ritualurile şi obiceiurile religioase şi elaborând un comentariu 
cuprinzător cu privire la filozofia, ştiinţele şi cultură. Al-Beruni menţionează că doctrina ciclului Yuga se bazează pe 
calculele astronomului indian Brahmagupta, care, la rândul său, şi-a luat cunoştinţele din textul sanskrit Smriti. El 
face o afirmaţie interesantă în această privință: „Brahmagupta spune că Aryabhatta consideră cele patru yuguri ca 
cele patru părți egale ale caturyuga (ciclul Yuga). Astfel el diferă de doctrina cărţii Smriti, iar cel care diferă de noi 
este un adversar”. 

117 Ritualul facultativ agnicayana, asociat sacrificiului soma, constă în construirea unui altar al focului din 
10800 de cărămizi zidite pe cinci rânduri, în forma unei păsări, simbolizând ascensiunea mistică a sacrificantului la 
cer. În accepțiunea cercetătorilor avizaţi, sacrificiul unui bărbat reactualiza autosacrificiul lui Prajăpati, iar 
construcţia altarului sacrificial simboliza recrearea lumii, înnoirea actului cosmogonic. 


2I 


Saptarsi!!5” care a fost folosit în India de mii de ani, în special în perioada Maurya în secolul al TV- 


lea î.Hr. şi este încă în uz în anumite părți ale Indiei. 


118 Personaje mitologice, poeți înţelepţi, autorii presupuşi ai Vedelor (cărora le-au fost revelate imnurile 
vedice). Textele mai recente vorbesc de cei şapte Rşi (saptarși), considerîndu-i străbuni eponimi ai clanurilor 
brahmanice. In astronomie, cei şapte Rsi corespund constelaţiei „Ursa Mare”. Într-o accepţie nemitologică, termenul 
desemnează înţelepţii sau anahoreţii sanctificaţi prin viata lor austeră. Calendarul Saptarsi utilizat în India a avut un 
ciclu de 2.700 de ani; se spune că constelația " Ursa Mare" rămâne timp de 100 de ani în fiecare dintre cele 27 de 
"Nakshatras" (asterisme lunare), care se adaugă la un ciclu de 2700 de ani. Ciclul de 2.700 de ani a fost numit, de 
asemenea, "Etapa Saptarsi" sau "Saptarsi Yuga". 
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După părerea noastră, durata egală a yugilor se datorează faptului că se referă la celula care 
nu a fost încă ocupată de virus. Acest lucru îl întâlnim la genul Vicia a căror membri au etapele 
diviziunii egale, de aproximativ 6 ore. 

Imediat ce virusul este prezent, duratele de timp sunt afectate, iar războiul dintre celulă şi 
virus va determina o incertitudine în lungimea duratei fiecărei yuga. De aceea învățații hinduşi au 
ținut cont că în ciclul celular intervine hazardul şi au împrumutat denumirea de „yuga”, cea mai 
mică valoare de la "aruncările" cu zaruri, pentru cea mai mică durată a ciclului cosmic, astfel încât, 
Krita-yuga, care vine de la verbul kr: "a face, a îndeplini", înseamnă „perioadă împlinită” şi este 
echivalentă, la jocul cu zaruri, cu aruncarea cîştigătoare, adică cu zarul cu patru puncte căci, în 
tradiția indiană, numărul patru simbolizează totalitatea, plenitudinea şi perfecțiunea. 

Ca urmare, astronomul Brahmagupta, care și-a luat cunoștințele din textul sanskrit „Smriti” 
(tradiţie), va da peste cap teoria duratei egale a ciclurilor yuga, introducând o diminuare a acestei 
durate, subliniindu-se astfel că durata unui Yuga ar trebui să scadă în tandem cu scăderea virtuţii şi a 
longetivității umane de la un Yuga la altul, într-o secvenţă de 4: 3: 2: 1, corespunzînd şi valorii 
zarului utilizat în India acelor vremuri. Această idee a intrat în doctrina ciclului Yuga cândva înainte 
de 500 î.e.n. Şi, ca urmare, textele sanscrite dau următoarele valori pentru durata lui Yuga şi a 
zorilor şi serilor respective: 


Kali Yuga 


DwaparaYuga Krita Yuga 


Treta Yuga 


Krita/Satya Yuga (Epoca de Aur): 4000 ani + 

400 ani zori + 

400 ani amurg = 4800 de ani 
Treta Yuga (vârsta de argint): 3000 ani + 

300 ani zori + 

300 ani amurg = 3600 de ani 
Dwapara Yuga (epoca bronzului): 2000 de ani + 

200 ani zori + 

200 ani amurg = 2400 de ani 
Kali Yuga (epoca fierului): 1000 ani + 

100 ani zori + 

100 ani amurg = 1200 de ani 
Astfel, durata unui ciclu devenea: 12.000 de ani divini, la fel ca şi la astronomul Aryabhatta, 
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doar că ciclurile de patru yuga nu erau egale. Gândirea indiană a elaborat şi alte unităţi de timp pe 
care le redăm în tabelul de mai jos: 


Unităţi de timp Timp ceresc Timp uman 


1 | Deva Ahoratra (ziua = |1 zi cerească l an 
lui Dumnezeu) 


Deva Vatsara (anul lui 360 zile cereşti 360 ani 
cea 


Tisma IC o 
LE RR E EC RR E 
Dwapara i 864.000 ani 
Jasa ean a 
iramana fE ie ea [noa 


> Kalpa 14 Manwantara 4.294.080.000 ani 
15 Sandhikala (durata unui Krita) 25.920.000 ani 


1000 de Chatur Yuga 4.320.000.000 ani 


Brahma Ratra (o zi 2 Kalpa 8.640.000.000 ani 
completă a lui 
Brahma) 


Brahma Varsha 360 Brahma Ratra 3.110.400.000.000 ani 
vârsta Pământului 4.600.000.000 ani 
Timpul scurs de la Big Bang 13.799.000.000 ani 


Şi în cadrul ciclului celular întâlnim patru etape asemănătoare cu cele patru vârste şi deci 
echivalentul unui Chatur yuga, dar numite: G, (presinteza), S (sinteza), G2 (postsinteza) şi M 
(mitoza). 


> D e 
” [Interfaza] 


De asemenea, o celulă poate suporta 15 astfel de cicluri, adică echivalentul unui Kalpa (-15 
Manvantare), după care moare. Un ciclu celular se încheie printr-o "disoluţie"” (meioză), un fel de 
Judecată de Apoi, echivalentă cu pralaya din ciclul cosmic, şi care se repetă într-un mod mai radical 
la moartea celulei, ce are echivalență atât în maha-pralaya ("Marea Disoluţie") ciclului cosmic ce 
are loc la sfirşitul celui de al o mielea ciclu, adică o maha-yuga, dar şi cu Apocalipsa în cazul în 
care viruşii asamblaţi părăsesc brusc celula. Durata fiecărei etape a ciclului celular variază funcție 
de specie, de temperatură, de mediu, de prezenţa unui virus în celulă şi este de exemplu: cca 9 ore 
faza G1 la fibroblastele de şoarece, cca 7 ore faza S şi alte cca 5 ore la faza G2, la vicia faba. 

Cărturarul Sri Yukteswar", a constatat că la un moment dat al istoriei umane, multe texte 


119 Sri Yukteswar Giri este numele monahal al lui Priya Nath Karar. Sri Yukteswar era un Yogi Kriya, un 
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sanscrite, au umflat, fără explicaţii, durata de 12.000 de ani a ciclului Yuga la o valoare anormal de 
mare de 4.320.000 de ani umani prin introducerea unui factor de multiplicare de 360, reprezentat ca 
număr de „ani umani” ce constituie un „an divin”. 

Acum textele sanscrite dau următoarele valori pentru durata lui Yuga şi a zorilor şi serilor 
respective: 


Treta-vuaa 
3.600 ani 
sau 
1.296.000 ani 

umani 


Krita-yuaa 
4.800 ani 
sau 
1.728.000 ani 


Dvapara-vuaa 
2.400 ani 
sau 
864.000 ani 


Krita/Satya Yuga (Epoca de Aur): 4800 de ani divini x 360 ani umani = 1.728.000 ani umani 


Treta Yuga (vârsta de argint): 3600 de ani divini x 360 ani umani = 1.296.000 ani 
umani 

Dwapara Yuga (epoca bronzului): 2400 de ani divini x 360 ani umani = 864.000 ani umani 

Kali Yuga (epoca fierului): 1200 de ani divini x 360 ani umani = 432.000 ani umani 

Astfel, durata unui ciclu devine: 4.320.000 ani umani. 


„Mahabharata” şi „Legile lui Manu”, păstrează încă valoarea inițială a ciclului Yuga de 
12.000 de ani. Multe alte culturi antice - caldeenii, zoroastrienii şi grecii - au crezut, de asemenea, 
într-un ciclu de 12.000 de ani divini. 

Acest lucru este explicat de noi prin faptul că în etapele evoluţiei viului a apărut omul şi că 
totul trebuia raportat şi la durata de existenţă a acestuia. În plus, existența umană se desfăşoară doar 
pe parcursul lui Kali yuga, care este considerată în lumea cerească „perioadă a întunericului" prin 
excelenţă, deoarece, printr-un joc de cuvinte, a fost pusă în legătură cu numele zeiţei Kali, „Cea 
Neagră”. Kali este unul din multele nume ale Marii Zeiţe, Sakti, soția zeului Şiva. Nu s-a pierdut 
din vedere nici apropierea dintre acest nume al Marii Zeiţe şi termenul sanscrit kala, „timp”: Kali ar 
fi aşadar nu numai „Cea Neagră”, ci şi personificarea Timpului. În creştinism kali yuga este 
declanşată de căderea în păcat a lui Adam şi a Evei, iar în budism de plecarea lui Krişna. 

Şi papirusul lui Anana (şeful scribilor faraonului Seti al II-lea din sec. XIV îH) — afirmă: 
"Citiţi voi, care veţi descoperi acest sul în vremuri viitoare, dacă zeii voştri v-au hărăzit putinţa de 
a o citi. Citiţi şi aflați tainele trecutului. Oamenii nu trăiesc doar o singură dată pentru a dispărea 
apoi pe veci; ei trăiesc mai multe vieţi, în locuri diferite, dar nu întotdeauna în lumea aceasta. Între 
un fel de viaţă și altul există un val întunecat, de nepătruns. Cu toate acestea, în cele din urmă, 
toate aceste vieți trecute i se vor dezvălui”. 


wah 


Jyotisha (astrolog vedic), un cărturar, un educator şi un astronom. În „Ştiinţa sacră” a lansat ideea existenței unui al 
doilea soare ce face o rotaţie copletă în 24.000 de ani umani şi că Pământul a avansat la vîrsta Dwapara Yuga. 
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În cadrul celulei noua situaţie este echivalentă cu Meioza care are 4 subcicluri echivalente 
în multe privinţe cu cele 4 vârste ale omenirii. După Rene Guenon, în cadrul fiecărui ciclu cosmic 
există subcicluri şi în virtutea legii corespondenţei există analogii între ciclul mare şi subcicluri. 

Astfel vom avea: profază, metafază, anafază şi telofază. 


Anataxa Metafaza 


Nu după mult timp, apare o nouă modificare în calculul timpului. Se consideră că un ciclu 
cosmic are o durată de 25.920 de ani, adică perioada astronomică a precesiunii echinocţiurilor. 
Conform definiţiei, precesiunea echinocţiurilor este o mişcare conică foarte lentă efectuată de axa 
de rotaţie a Pământului în jurul unei pozitii medii, datorită atracției gravitaționale a Soarelui şi a 
Lunii asupra zonei ecuatoriale a planetei. 


Deplasarea punctelor echinocţiale este de un grad la fiecare 72 de ani. Numărul 72 este un 
submultiplu al lui 4.320 (72 x 60), iar 4.320 este un submultiplu al lui 25.920 (4.320 x 6). Dacă 
numărul 10 este pentru hinduşi numărul perfect pentru că 1+2+3+4 = 10, atunci într-un cerc de 
360%, avem zece sectoare a 36°, în care fiecare grad este parcurs în 72 de ani. 

În acest caz textele sanscrite dau următoarele valori pentru durata ciclurilor cosmice: 


Krita/Satya Yuga (Epoca de Aur): 72 de ani x 144 = 10.368 de ani 
Treta Yuga (vârsta de argint): 72 de ani x 108° = 7.776 de ani 
Dwapara Yuga (epoca bronzului): 72 de ani x 72° = 5.184 de ani 
Kali Yuga (epoca fierului): 72 de ani x 36° = 2.592 de ani 


Adică un total de: 25.920 de ani 
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Introducerea precesiei în calculul timpului!” poate avea una din următoarele cauze: 
dublarea centriolului care a dus la înclinarea axei nucleului sau acumularea unei mari cantităţi de 
viruşi asamblaţi ce a dus la dezechilibrarea repartiţiei compoziţiei celulei. 


CITOPLASMA MEMBRANA 


Centriol Peroxisom 


NUCLEU 


Mitocondria Ribosom 


Vesicula 


Reticul 
endoplasmâtic 
rugos 


Aparat Golgi 


Citoschelet 


Această idee presupune existenţa unei mişcări de rotaţie a nucleoplasmei în jurul axei trasate 
de centriol. Ştiinţa nu a descoperit încă această mişcare, dar literatura sacră are un simbol al mişcării 
reprezentat de svastică!”! şi un mit al obţinerii băuturii nemuririi prin „baterea oceanului de lapte”. 


120 Conform anumitor date tradiţionale, înclinarea globului terestru face parte din “căderea” omului. La origine 
ea n-ar fi existat, spune Rene Guenon în „Forme tradiționale şi cicluri cosmice”. 
121 Svastica indica, prin însuşi grafismul ei, o mişcare de rotaţie în jurul unul centru nemişcat, care poate fi eul 


sau polul. Este un simbol în acţiune, un simbol de manifestare, de ciclu şi de regenerare perpetuă. Svastica este 
alcătuită dintr-o cruce ale cărei braţe sunt cvadruplate, ca în orientările vectoriale care definesc un sens giratoriu, 
trimițând apoi către centru. Valoarea sa numerica este deci de patru ori patru, adică şaisprezece. Este dezvoltarea 
puterii Realităţi sau a universului. În China svastica este semnul numărului zece mii care este totalitatea fiinţelor şi 
a manifestării. Luată în sensul ei spiritual, svastica înlocuieşte uneori pur şi simplu roata în iconografia hindusă, de 
exemplu ca emblemă a monştrilor naga. Dar este de asemenea emblema lui Ganesha, divinitate a cunoaşterii, şi 
uneori manifestare a principiului suprem. Francmasonii observa cu stricteţe simbolica cosmografă şi consideră 
centrul svasticii ca fiind steaua polară. Iar cele Patru gamma care o constituie, drept cele patru poziţii cardinale ale 
Ursei Mari în jurul ei. 

122 Este unul dintre cele mai cunoscute episoade din mitologia hindusă. Epicul legendar apare în Bhagavata 
Purana, Mahabharata şi Vishnu Purana. Manthanul samudra explică originea amritului, băutura nemuririi. Legenda 
orală descrie Samudra manthan (Baterea oceanului primordial de lapte), când zeii şi demonii au bătut oceanul de 
lapte primordial pentru a obţine amrita (elixirul nemurii). Chinamasta (virusul) a băut partea de nemurire a 
demonilor (celulei) şi apoi s-a autodecapitat pentru a preveni ca aceştia să nu ajungă în posesia elixirului. 


In timpul meiozei se formează fusul de diviziune asemănător cu un „tel”, de care se ataşează 
cromozomii pentru a se deplasa spre poli: 


Acest fus de diviziune poate fi „telul care bate „oceanul de lapte” (citoplasma). 


Unele surse refuză în totalitate acest concept al anului ceresc, pe considerentul că a fost un 
concept străin introdus în ultimul timp de către arieni pentru a exemplifica ceva dincolo de 
imaginația umană şi, în cele din urmă, să o considere mai fictivă. Această teorie subliniază faptul că 
totalul de ani a-i kali-yuga, sunt 1296 de ani umani, 108 de ani de pradosagama, 540 de ani de 
utarayana şi 108 de ani de sandya. Trecerea de kali-yuga a început în anul 3102 î.Hr. (plecarea lui 
Krishna) şi a atins punctul culminant în 1806 î.Hr. A început să coboare şi s-a încheiat în 510 î.Hr. 
(luminarea lui Buddha). A început apoi Dwapara yuga care se termină în 2082 d.Hr., după care 
începe treta yuga. Se afirmă că va exista o transformare globală semnificativă în timpul unei astfel 
de conjuncţii a yugurilor. Totalul ciclului uman este de 12.960 ani. 


5970 AD 
510BC 2082 AD 5970 AD 16338 AD 


Mişcarea este circulară, dar cu o ramură descendentă şi una ascendentă. Ca urmare, unei 
kali-yuga îi urmează altă kali yuga, deci de 2 * 1296 pentru ca ea să se termine şi unei Satya/Krita- 
yuga îi urmează o altă Satya/krita-yuga, de unde 2 *5184 pentru ca ea să se termine. 


Dakshinayana este perioada de şase luni dintre solstițiul de vară şi solstițiul de iarnă, când 
soarele se îndreaptă spre sud pe sfera cerească. Conform puranelor, Dakshinayana 
marchează perioada în care zeii şi zeițele se află în somnul lor ceresc. 
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Surya Siddhanta defineşte Uttarâyana ca fiind perioada care se desfăşoară în prezent în jurul 
datei de 14 ianuarie şi cea care apare în prezent în jurul datei de 16 iulie). Termenul 
Uttarayana este derivat din două cuvinte sanscrite diferite "uttara" (nord) şi "ayana" 
(mişcare), indicând astfel o semantică a mişcării spre nord a Pământului în sfera cerească. 
Această mişcare începe să apară o zi după solstițiul de iarnă din decembrie, care are loc în 
jurul datei de 22 decembrie şi continuă pentru o perioadă de şase luni până la solstițiul de 
vară în jurul datei de 21 iunie (datele variază). Această diferenţă se datorează faptului că 
solstiţiile continuă să se preceadă la o rată de 50 de arcsecunde / an datorită precesiei 
echinocțiilor, adică această diferență este diferența dintre zodiacurile siderale şi cele 
tropicale. Bal Gangadhar Tilak'? propune o definiţie alternativă, iniţială vedică a lui 
Uttarayana ca pornind de la echinocțiul de la Vernal şi terminând cu Echinocţiul de toamnă. 
Această definiție interpretează termenul "Uttara Ayana" drept "mişcare nordică" în loc de 
"mișcare spre nord”, adică mişcarea Pământului în regiunea de la nord de Ecuator. În 
sprijinul acestei propuneri, el arată spre o altă tradiţie că Uttarayana este considerată ziua 
zeilor care locuiesc la Polul Nord, tradiţie care are sens numai dacă definim pe Uttarayana 
drept perioada dintre echinocţiile Vernal şi Autumnal (când există Soarele de la miezul 
nopții la Polul Nord). Dimpotrivă, Dakshinaya este definită ca perioada dintre Echinocțiul 
de toamnă şi de iarnă, atunci când există soarele la miezul nopţii la Polul Sud. Această 
perioadă este menţionată şi sub numele de Pitrayana (cu Pitrus, adică strămoşii) plasați la 
Polul Sud). 
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Savant de sanscrită şi lider naţionalist al Indiei, autor al cărţii "Casa arctică din Vede" (1903). 


echinocțiul 
din martie 


Primăvară larnă 


N 
O 


b solstițiul solstițiul din 
din iunie Soarele decembrie 


Vară > Toamnă 


echinocțiul 
din septembrie 


— Pământul se învârte în jurul soarelui şi orbita sa completă se consideră un an. Soarele 
completează o revoluţie în jurul axei sale la fiecare 25 de zile. Distanţa dintre centrul 
pământului şi centrul soarelui este de 108 ori diametrul soarelui. Acelaşi lucru este cazul cu 
pământul şi luna. 

— devas sunt zeități feminine, pot fi considerate ca super-oameni. O zi întreagă (zi şi noapte) a 
zeităților cereşti se numește ayana (zi). Utarayana este prima jumătate a anului când soarele 
pare că se îndreaptă spre nord şi timpul de noapte se numeşte dakshinayana, ultima jumătate 
a anului, când soarele pare să se îndrepte spre sud. 

— De aceea, în ceea ce privește sadhana, Dakshinayana este pentru purificare. Uttarayana 
este pentru iluminare 
După părerea noastră, explicaţia acestei ultime modificari în calculul timpului este că se are 

în vedere numai etapele regenerării virusului şi de aceea avem de-a face cu un „timp divin”. Durata 
de viaţă a lui Brahma este identică cu durata universului. Această perioadă de timp, numită maha- 
kalpa, este şi durata unei respiraţii în şi din Maha-Vishnu, Personalitatea Dumnezeirii. Maha-Vishnu 
(virusul) se află în oceanul cauzalității şi doarme. El este veşnic și El visează lumea materială în 
somnul Său cosmic. Când El expiră, toate universurile emană din porii pielii Sale şi un Brahma se 
naște în fiecare univers. Când El inhalează, Brahma moare şi El suge universurile în gura Lui şi le 
distruge. Cu fiecare expiraţie, întregul proces începe din nou. Acest ciclu merge pe veşnicie şi, prin 
urmare, se numește şi timp veşnic. 


LIFE OF BRAHMĂ 
311.04 trillion years (36.000 kalpas [days of Brahma] and an equal number of nights) 


creation full devastation 
partial al 
creation detastation 


KALPA (day of Brahmă) 
432 billion years (14 manvantaras + 15 sandhyăs) 
night îs the same length 


sandhyă, or juncture 
1,728 million years 
(partial creation) 


sanchyd 
1.728 million years 
(partial derasation) 
MANVANTARA 
306.72 million years (71 divya-yugas) 


DIVYA-YUGA WE 
4.32 million years (4 yugas) i 


(1.728 million years) (1.29% million years) (864.000 years) (432.000 years) 


Când exprimarea timpului se referă la virus, epoca de aur este în afara celulei (perioadă de 
viaţă), iar celelalte: epoca de argint, de bronz şi de fier de pe ramura descendentă şi epoca de fier, 
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bronz şi argint de pe ramura ascendentă se află în celulă, din care cele două epoci de fier, în nucleu. 

Studiul ciclului de viaţă al ribovirusurilor arată că imediat, după ce monocatena de ARN 
viral” (zeul) pătrunde în celula gazdă, se ataşează de ribozomi şi declanşează sinteza unei enzime, 
necesare replicației ARN-ului viral, denumită ARN-sintetază. După aceea are loc formarea unei 
catene complementare (—) a ARN-ului (încarnarea logosului), care devine astfel bicatenar şi va 
modela apariţia eroilor prin căsătoria zeilor cu pământence. În această stare virusul capătă 
denumirea de formă replicativă, pe matriţa notată cu minus (—) reuşindu-se sinteza unui număr 
mare de molecule de ARN viral (+). În sfîrşit, o parte din moleculele de ARN viral (+ ) se ataşează 
de ribozomi, astfel că începe sinteza unor molecule de proteine virale. Aceste proteine virale vor 
asambla virusul astfel regenerat (renașterea păsării Phoenix). 
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Aceste modificări a măsurării timpului s-au reflectat în calendarele omenirii. Astfel, există 
calendare lunare care au la bază ciclul fazelor Lunii numite „lunaţii”, anul având 12 lunații cu 
necesitatea efectuării unui decalaj periodic de 11 zile pentru a păstra ritmul anotimpurilor (îl 
întâlnim la egipteni şi musulmani) şi există calendare solare care se bazează pe timpul necesar 
Pământului să realizeze o mişcare de revoluție în jurul Soarelui, anul având 365 de zile grupate în 
12 luni (îl întâlnim la maiaşi, azteci, ortodocşi şi catolici). Evreii şi Extrem Orientalii folosesc 
calendare lunisolare, adică anul are 365 de zile ca în calendarele solare dar lunile sunt ajustate 
funcție de ciclul fazelor Lunii. Pentru compensarea decalajului care apare este necesară adăugarea 
unei a treisprezecea luni. Calendarele diferitelor civilizații încep numărătoare anilor la date ce 
reprezintă un eveniment mitic, cel mai des fiind anul începerii erei kali yuga, ~ 3102, 3114 sau 3761 
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Foarte interesant este calendarul mayaş care foloseşte trei cicluri: unul de 260 zile, unul de 
365 zile şi unul de 52 de ani. 


- Ciclul de 260 de zile se numeşte 7zo/k 'in care este un neologism din limba mayaşă Yucatec cu 
sensul de "numărătoarea zilelor" (Coe 1992). Este bazat pe numerele sacre 20 şi 13. Cel dintâi 
semnifică numărul total al degetelor unei persoane, iar numărul 13 se referea la punctele importante 
din corpul uman unde maiaşii credau că bolile acționează asupra organismului: un gât, doi umeri, 
două coate, două încheieturi, două şolduri, doi genunchi şi două glezne. Ca urmare, calendarul 
Tzolk"in este format din 20 de zile cu nume diferite şi 13 numere. Zilele sunt numerotate din 13 in 
13, iar numele sunt reluate secvențial din 20 în 20. Cele 260 de zile ale ciclului ar reprezenta, după 
unii, durata pregătirii pământului în vederea plantării porumbului şi alte 260 de zile pentru a creşte 
şi a-l recolta, iar după alţii, ar reprezenta durata unei sarcini. Ciclul era împărțit în 4 sezoane a câte 
65 de zile, păzite fiecare de 4 sori. 

- Ciclul de 365 de zile numit Haab (sau Calendarul rotund) este bazat pe ciclurile pământului, cu 
un total de 365 de zile, folosind 18 luni, cu 20 de zile în fiecare lună şi o a 19-a lună, numita Vayeb, 
cu cele 5 zile rămase (au fost considerate timp periculos pentru că: "În timpul lui Wayeb, portalurile 
dintre lumea muritorilor și lumea infernului se deschid şi divinități nepotrivite pot să cauzeze 
dezastre"). Subunităţile de timp folosite în aceste cicluri sunt cele din tabelul de mai jos: 


Zile Solare Numele Ciclului 
Maya 
1 Kin 
20 Uinal 
360 Tun 
7200 Katun 
144000 Baktun 
"Numaratoare Lunga" 


Ca urmare, 20 de Tun înseamna un Katun, 20 de katun este echivalentul unui Baktun, iar 13 
Baktun înseamnă Marele Ciclu de 1 872 000 zile sau 5 200 de Tun, adică 5 125 de ani. 

Acest calendar a fost imortalizat în piramida Kukulkan de la Chichen Itza, care a fost 
ridicată în jurul anului 1050, în timpul perioadei maya. Piramida are 4 scări, fiecare cu 91 de trepte 
şi o platformă în vârf, rezultand 365 de trepte, echivalentul numărului de zile din calendarul 
standard. 

- Ciclul de 52 de ani sau Numărătoarea lungă este o combinație a primelor două calendare. În 
acest fel, Calendarul va avea 18.890 de zile unice, pentru o perioadă de 52 de ani. El are un punct de 
pornire mitic echivalent cu anul 3114 î.e.n., considerat an de pornire a omenirii sau a kali yuga. 

Ciclurile „numărătorii lungi” sunt diferiți de anii solari. Sunt cicluri venusiene, pentru că 
virusul a fost asimilat cu Luceafărul. De reținut că văzută de pe Pământ, planeta are faze 
asemănătoare cu Luna şi că distanța de la Soare la Venus este de 108 milioane de km, 108 
numărțndu-se printre numerele sacre. 

În cadrul „numărătorii lungi” savanții au mai descoperit cicluri suplimentare grupate în serii 
de 6 (lunații) sau de 9 (lorzii nopții) şi 4 „purtători de ani”. 
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noaptea a 15-a noaptea a 11-a il: a 7-a iii i a 4-a noaptea 0 


E. pătrar acută în creştere 


Lună în creştere © SER © 
© Ca "Lună nouă 


O 
© Lună plină l i „.——— 
© hai 
DS = © ~ Semilună în descreştere 
Lună în descreştere — Ultimul pătrar 
noaptea a 18-a noaptea a 22-a noaptea a 26-a noaptea a 29-a 


În 1987, pictorul, poetul şi filozoful José Argiielles, plecând de la identitatea I Ching!” 
cei 64 de codoni a-i ADN-ului uman, descoperită de Martin Schönberger, dezvoltă în cartea 
„Factorul Mayan: Calea Dincolo de Tehnologie” ideea că Tzolkin este sincronizat cu codul 
galactic, reprezentat prin simbolul Hunab Ku'% şi totodată cu matricea I Ching a cărui sume pe 
orizontală şi verticală dau 260. El susţine că actualul calendar de 12 luni, având ora de 60 de minute 
ne separă de ordinea naturală a Biosferei şi ne programează pentru comportamente distructive și 
disfuncționale, reflectate în concepţia eronată că "timpul este bani" şi nu respiraţie sau viaţă ca în 
gândirea indiană. 


In Hunab Ku se observă cei doi acizi ribonucleici virali, unul alb şi unul negru (masculin şi 


124 I Ching este o colecţie de 64 de texte scurte asociate la diferite figuri lineale numite hexagrame. 
Hexagramele sînt formate din 6 linii continue sau discontinue. Liniile continue reprezintă principiul yang; cele 
discontinue, principiul yin. Fiecare din cele 64 hexagrame poartă titluri diferite, ca de pildă: Creativul (Yang), 
Dificultatea inițială, Vasul ritual, Mireasa, Progresul, Contemplaţia etc. cu referire la situaţii tipice de viaţă. Fiecare 
hexagramă mai conţine o Judecată - care oferă adeseori indicaţii oraculare - şi textele trăsăturilor (liniilor). 


125 Hunab Ku este o perioadă Yucatec Maya, care înseamnă "Unul Dumnezeu". Cea mai timpurie referință 
scrisă disponibilă publicului la termenul "Hunab Ku" (care se traduce ca "Dumnezeu unic" sau "Doar Dumnezeu") 
apare în secolul 16 în „Diccionario de Motul”, unde "Hunab-ku" este identificat ca " şi adevăratul zeu, cel mai mare 
zeu al poporului lui Yucatan, el neavând nici o formă pentru că nu poate fi reprezentat fiind necorporal. Termenul 
apare, de asemenea, în Cartea lui Chilam Balam din Chumayel scrisă după cucerirea spaniolă, dar nu este cunoscută 
în nici o inscripţie pre-Conquistă în scrisul Maya. Hunab Ku a fost strâns asociat cu un zeu creator indigen, 
Itzamna, într-un efort de a realiza un sincretism religios. 
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femenin), de aici şi denumirea de Dumnezeu Unic ce poate fi activat cu ajutorul simbolurilor. 


Matricea I Ching 


Să reținem că în matricea Maya de 13 x 20 (care în sine are următoarele proprietăţi 
interesante: 
Spin 1 2 3 4 5 6 7 8 91011 1213=9I1 
Contra-Spin 13121110 9 8 76 54 3 2 1=91 
Suma lor 1414141414 14141414 14141414 
Diferenţa lor 1210 8 6 4 2 0 2 4 6 81012 = 84), există 52 de unităţi (de forma 
lui Hunab Ku) care pot genera (ca o sămânță rezonantă) întreaga matrice, 26 pe partea stângă şi 26 
pe partea dreaptă, având între ele coloana mistică 7. 


iŢas2Ţ3Ț3Ţi0]4 
219| 3[10j4[1[5] 


3 10] 4 


LOS 13 JUEGOS 
DE 4 UNIDADES, 
SUMANDO CADA UNC 


AA ATAZA AAA 
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Începând de la colţuri şi deplasându-ne spre interior, obținem primul grup de numere: 1, 7, 
13, 7; al doilea grup: 9, 1, 5, 13; al treilea grup: 4, 6, 10, 8; până ajungem în centrul unde găsim: 7, 
5, 7, 9. Fiecare dintre cele treisprezece grupuri de patru numere au suma 28, care este aproximativ 
numărul de zile ale unei luni. 28 x 13 = 364, care este aproximativ numărul de zile dntr-un an. 
Numărul 364 poate fi, de asemenea, factorizat în 7 x 52. 

Dar cele 13 numere dau şi o relaţie direcțională. Adică primul număr, 1, reprezintă Estul; al 
doilea număr, 2, reprezintă Nordul; al treilea, 3, reprezintă Vestul; şi al patrulea, 4, reprezintă Sudul, 
şi al cincilea, 5, reprezintă din nou Estul, şi aşa mai departe. 

12 34 5678 9 10111213 
ENVS ENVS E NV SE 

La 13 se revine la 1, în timp ce direcțiile continuă de acolo de unde s-au oprit: 
1234567891011 1213 
NVSENVSENVSEN 

Pentru ca 1 să fie din nou cu E, trebuie să existe 52 permutări (13 numere x 4 poziţii 
direcţionale). Cu alte cuvinte, modelul E-N-V-S, trebuie să se rotească de 5 ori în serie pentru a 
finaliza un ciclu. Un total de 20 de poziţii nu este numai produs de 4 x 5, ci şi suma lui 7 cu 13, cele 
două numere "mistice" din seria 1 - 13. 


(E) mx O- e ee e 2253 NETUN 
(N) IK (7) grg = 28|] E URAN 
(V) AKBAL FA += 3 m 


SATURN 


ia ZA JUPITER 


(S) KAN [E |] JUPITER 
(E) CHICCHAN E9 G) ASTEROID 
(N) CIMI . MARTE 
(V) — Manik @ |a! - - PS... TIERRA 
(S) LAMAT jl] ata VENUS 
(E)  MULUC Aa] == MERCUR 
(N) oc =F (73 MERCUR 
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(S) EB y B- A TIERRA 
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(E) CABAN PI URAN 

(N)  ETZNAB a == NEPTUN 
vV)  cauacgn) |] AD PLUTON 
(S) anau eE = - Ø PLUTON 


AVATARII 

AVATARUL (coborâre, în traducere directă) este încarnarea pământeană a unui zeu sau a 
unei ființe foarte elevate. În accepţia sa cea mai înaltă, este încarnarea celui de-al Doilea Logos 
(„Cuvântul făcut carne”). 

Deja, expresia „încarnarea celui de-al Doilea Logos” ne informează că avem de-a face cu un 
retrovirus. Prima încarnare a Logosului fiind prima intrare a unui virus în celulă, încarnarea fiind 
reintrarea unui ARN viral în circuitul metabolic al celulei. Cauza ar putea fi faptul că nu a avut 
suficiente elemente (adepți religioşi) pentru asamblare, sau dorinţa de a spori numărul viruşilor 
produşi de celulă. 

De aceea există două tipuri de avatari, unul care se naşte fără părinţi - anupadaka avatara - 
(virusul tată care este nevoit să intre în celulă pentru a se regenera) şi altul care se naşte dintr-o 
femeie (utilizând catena feminină a ADN-ului celular) şi care nu mai este nevoit să intre în celulă 
pentru că deja este acolo. 

Se spune că zeul Vishnu s-a încarnat în zece avatari repartizaţi în yuguri în raportul 4:3:2:1 
şi că cel de-al unsprezecelea şi ultimul (Kalki) trebuie să vină, anunțând trecerea la o nouă eră. 
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* . Li Li 


Satya Yuga Treta Yuga Dvapara Yuga Kali Yuga 
| | 
> Matsya si  Vèmass Balarama’ þe Huddha* ke = Kalki 
L 
* 
> Kurma + Parashurama Krishna h 
j 
S 
»* Varaha . Rama 
> Narasimha 


Despre rolul Avatarului aflăm de la zeul Krishna, prezentat în "Bhagavad Gita", Cap 4, 
versurile 7-8: 

„O Bharata (Arjuna)! Ori de câte ori virtutea (dharma) decade şi viciul (adharma) 
predomină, Eu mă încarnez ca un Avatar. În formă vizibilă Eu mă arăt din eră în eră pentru a 
proteja virtutea şi a distruge răul în scopul de a restabili dreptatea ”. 

Din toate acestea rezultă că cea mai mare producţie de viruşi are loc în Epoca de Aur, 
scăzând drastic în Epoca de Fier, când şi credința, mecanismul principal de clonare a virusului, a 
scăzut foarte mult. 

Că este aşa, stau mărturie miturile avatarilor Parshurama, Rama, Balarama, Krişna şi deruta 
credincioşilor când zei fără mare importanţă într-un yuga devin foarte importanţi în yuga următor. 

Vom recunoaşte în aceste mituri aceeaşi teamă a unui zeu de a nu fi detronat de unul din fii, 
aceeaşi măsură de contracarare a profeției ca şi la zeul Timpului, Chronos. Istoriile sunt 
asemănătoare pentru că şi procesul de clonare a viruşilor este acelaşi. 

De exemplu: 


Parshurama a fost un avatar al zeului Vishnu şi apare iconografic ca un războinic cu o 
secure mare. 


O legendă spune că mai demult războinicii castei Kșatriya erau foarte malefici şi tirani. Ei 
chinuiau mereu celelalte caste, mai ales casta preoților hinduși (Brahmanii). Pentru că preoţii 
hinduşi erau puşi în pericol, Vishnu s-a încarnat într-un războinic puternic numit Parshurama care 
şi-a folosit toporul pentru a extermina întreaga castă Kşatriya. 

De ce este nevoie ca aceşti avatari să poarte lupte grele ? Răspunsul se află în existenţa în 
celulă a unor gardience numite Cicline care controlează acurateţea procesului de replicare a ADN- 
ului celular, distrugând complexul stadiului precedent şi activând complexul fazei următoare. 
Ciclinele D şi E se ocupă de perioada G1, ciclina A se ocupă de perioada S şi ciclina B se ocupă 
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de perioada G2. Ele sunt demonii cu care luptă aceşti avatari. 

Rama sau Ramachandra este un alt avatar al susținătorului universului, Vishnu. Născut ca 
fiu al reginei Kausalya și al regelui Dasharatha, regele din Ayodhya, Rama este un Maryada 
Purushottama, în traducere literară Omul Perfect, Stăpânul stăpânirii de sine şi al virtuţilor. Rama 
s-a căsătorit cu Sita, simbol al soției perfecte și considerată de hinduşi drept avatar al zeiţei 
Laskhmi, cea care guvernează legea morală universală (Dharma) şi principiile bunătăţii şi 
generozităţii. 

Balarama este o zeitate a cărui semnificaţie variază în funcţie de regiune şi de text. În unele, 
el este un avatar al lui Shesha Naga, în altele este un avatar al lui Vishnu. Este cunoscut ca 
divinitatea care folosea echipamentele agricole ca armă atunci când avea nevoie. În iconografie 
apare cu Naga (șarpe cu multe capete), un plug şi alte artefacte de fermă, cum ar fi o oală, indicând 
eventual originile sale într-o cultură bucolică şi agricolă. 


pai o iba Vp ter e Ma or 


Balarama a fost fiul lui Vasudeva. Regele rău Kamsa, fratele lui Devaki, intenționa să ucidă 
copiii surorii sale din cauza unei preziceri că va muri de mâinile copilului al optulea. Evident că 
demonul Kamsa a ucis deja primii șase copii ai lui Devaki, distrugând noii născuţi cu o piatră. 
Vişnu a intervenit şi, când Balarama a fost conceput, afirmă legendele hinduse, embrionul său a fost 
mutat din pântecul lui Devaki în pântecele lui Rohini, locuitor al unui sat de păsări (simbol al 
viruşilor în curs de asamblare). 

În Bhagavata Purana, 10.2.8, se spune: 

„Întreaga Shesha (virus), care este locuința mea, va deveni un embrion în pântecul lui 
Devaki (celulă) pe care îl vei transplanta în pântecul lui Rohini (virus în curs de asamblare)”. 

Se mai spune că a ucis pe asura Dhenuka şi pe luptătorii Pralamba şi Mushtika, trimişi de 
regele Kamsa. Şi moartea lui Balarama este semnificativă: 

În Bhagavata Purana se descrie că, după ce Balarama a luat parte la lupta care a cauzat 
distrugerea restului dinastiei Yadu şi a asistat la dispariția lui Krişna, el s-a aşezat într-o stare 
meditativă şi s-a îndepărtat de această lume. Alte texte descriu un mare şarpe alb care a părăsit gura 
lui Balarama, referindu-se la identitatea sa cu Ananta-Sesha'% (Şarpele cosmic). Localnicii din 
Veraval cred că şarpele alb care a ieșit din gura lui Balarama a intrat în peştera din apropierea 
locului templului şi s-a întors la Patala'”. 


126 Sesha înseamnă în sanscrită "restul" sau "ceea ce rămâne". Aceasta se referă la faptul că Sesha rămâne chiar 
şi atunci când la sfârşitul fiecărei kalpa lumea este distrusă. Brahma la numit pe Sesha cu numele Ananta, deoarece 
înseamnă "etern", "infinit" sau "fără sfârşit”. Încă o dovadă că peste tot, în gândirea indiană este vorba despre virus, 
despre ARN-ul viral. 

127 Patala denumeşte părțile universului care se află sub pământ. Patala este adesea tradus ca „o altă lume”. În 
cosmologia hindusă, universul este împărţit în cele trei lumi: Svarga (regiunile superioare), Prithvi (pământ) şi 
Patala (lumea subpământeană). Patala este alcătuită din şapte regiuni sau lokas, al şaptelea şi cel mai mic dintre ele 
fiind numit şi regiunea Nagas. Danavaşii (fiii demonilor lui Danu), Daityas (fiii demonilor lui Diti), Yakshas şi 
oamenii şarpi Nagas trăiesc în tărâmurile Patalei. Bhagavata Purana numeşte cele şapte regiuni inferioare bila- 
svargas ("ceruri subterane") şi sunt considerate planete sau sisteme planetare sub pământ. Aceste regiuni sunt 
descrise ca fiind mai opulente decât regiunile superioare ale universului, care includ cerul. Viaţa aici este de plăcere, 
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Krishna este cel mai reprezentativ avatar al lui Vişnu. Este prezentat de cele mai multe ori 
ca un tânăr păstor de vaci, cântând la flaut, sau ca un tânăr prinţ care oferă îndrumări filozofice. 
Conform Bhagavatei Purana, Krishna a fost conceput, asemenea lui lisus, fără uniune sexuală, prin 
puterea spirituală a lui Vasudeva manifestată în pântecul lui Devaki. El va omori demonul feminin 
Putana, deghizat în doică şi trimis de Kansa pentru a-i lua viaţa. El îmblânzeşte şarpele Kaliya, care 
otrăvise apele râului Yamuna, fapt ce a dus la moartea turmelor de vaci. În arta hindusă Krishna este 
adesea zugrăvit ca dansând pe şarpele cu multe capete Kaliya. El protejează oamenii împotriva 
pedepselor zeului Indra, ridicând dealul Govardhana (virus în curs de asamblare) pe care îl ţine 
desupra oamenilor asemenea unei umbrele, silindu-l pe Indra să recunoască în Krishna Fiinţa 
Supremă. 

Krishna a avut 16108 soţii, dintre care 8 erau de rang nobil iar 16 100 erau salvate din 
mainile lui Narakksura!% care le răpise pentru haremul sau. 


Ca personaj epic, Krişna este de esenţă contradictorie: prinţ războinic, în stare de mari 
îndrăzneli, ucigător de monştri, pedepsitor de regi nelegiuiți, fiind totodată capabil de viclenii şi 
laşităţi: deschis exaltărilor bachice şi protagonist al supremelor experienţe erotice în paroxismul 
cărora se descifrează însuşi crosul absolut — cel al comuniunii, cu realitatea ultimă — , Krişna 
râmîne un personaj crud şi oarecum lugubru prin surîsul cu care întîmpină marile drame. 

Bhagavata Purana, cartea 11, capitolul 31, afirmă că, după moartea sa, Krishna s-a întors la 
locuinţa sa transcendentă prin concentrare yoghină, dar după alte texte Krishna este omorât de un 
vânător pe nume Jara care trage o săgeată în el, confundându-l cu un cerb. Krişna iartă pe Jara și 
moare. 


de bogăţie şi de lux, fără suferință. Arhitectul demon Maya a construit cu bijuterii, palate, temple, case, curți şi 
hoteluri pentru străini. Nu există lumină solară în tărâmurile inferioare, dar întunericul este disipat de strălucirea 
bijuteriilor pe care le poartă locuitorii din Patala. Nu există nici bătrâneţe, nici sudoare şi nici boală în Patala. Se mai 
spune că aici există plantaţii frumoase și lacuri şi fete demoni minunate. În aer pluteşte parfum şi o muzică dulce. 
Pământul este alb, negru, purpuriu, nisipos, galben şi piatră de aur. 

Vishnu Purana afirmă că cele şapte tărâmuri ale Patalei sunt: Atala, Vitala, Sutala, Talatala, Mahatala, 
Rasatala şi Patala. Tărâmurile diferite ale Patala sunt conduse de diferiți demoni şi Nagas. În budismul ezoteric 
Patala este o sursă de alchimie şi de ştiinţă magică sau vidyâ, de nemurire şi bucurie şi, în special, de posibilitatea ca 
bărbaţii să aibă relaţii sexuale cu femeile non-umane. 

128 Narakasura este fiul lui Hiranyaksha, un Asura. Mama sa, pământul, i-a cerut lui Vişnu viață lungă şi putere 
pentru fiul ei şi acesta a fost de acord. Când a vrut să se căsătorească cu Devi Kamakhya, Zeița a pus o condiţie şi 
anume să construiască, până la cântatul cocoşului, o scară din fundul dealului Nilachal până la templu. Naraka era 
aproape să-şi îndeplinească treaba înainte de a se ivi zorile, dar Kamakhya Devi a silit un cocoş să cânte mai 
devreme. Datorită acestui truc Naraka a lăsat scara incompletă şi a renunţat. Mai târziu a urmărit cocoşul şi l-a ucis. 
Mai târziu, beat de putere, a adus toate împărăţiile de pe pământ sub controlul său. Apoi, şi-a întors ochii către 
Swargaloka (Svarga Loka este una din lumile cerești situate deasupra Muntelui Meru unde cei neprihăniţi trăiesc în 
paradis înainte de următoarea încarnare. În fiecare pralaya (marea dizolvare), primele trei tărâmuri, Bhu loka 
(Pământul), Bhuvar loka şi Swarga loka sunt distruse. Chiar şi puternicul Indra nu a putut suporta asaltul acestui fiu 
al Pământului şi a trebuit să fugă la ceruri. Narakasura devenise şeful suprem al cerurilor şi a pământului. Dependent 
de putere, el a furat cerceii lui Aditi, zeița-mamă cerească, şi a ocupat o parte din teritoriul ei, în timp ce a răpit şi 
16000 de femei. Toate Devas, conduse de Indra, au mers la Vishnu să-i ceară să-i elibereze de Narakasura. Vişnu le- 
a promis că va rezolva această chestiune, când va fi încarnat ca Krishna. 
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Paramhansa Yogananda a explicat că termenul Avatar se referă la un suflet care fiind eliberat 
de Maya (Iluzia Cosmică) este trimis de voinţa lui Dumnezeu în existenţa manifestată pentru a-i 
ajuta pe alţii. Există multe astfel de fiinţe printre care se regăsesc şi marii fondatori de religii: Jisus 
Cristos, Buddha, Krishna. El mai spune că un Avatar „este născut nu pentru a ne arata nouă cât de 
mare a fost ci pentru a ne da speranţa că starea de conştiinţa pe care a atins-o, o putem atinge şi 
noi”. Avatari precum Krishna, Buddha, lisus Cristos au fost cei care au experimentat ce înseamnă să 
fii ființă umană şi au atins cunoaşterea prin care au devenit una cu Divinitatea. De aceea au fost 
trimişi ca să ne arate potenţialul divin din noi. 

Cei care încă mai au de rezolvat o parte din karma acumulată anterior, se reîntorc în primul 
rând ca să-şi ajute proprii discipoli. Aceşti sfinți (numiţi jivan muktas, în traducere „eliberat în 
timpul vieţii”) sunt capabili să susțină spiritual câţiva, dar nu pot ajuta nenumărați discipoli să 
ajungă la Dumnezeu. Pe de altă parte, cei care se întorc pe pământ fără să mai poarte cu ei seminţele 
karmei trecute, devenind param muktas („eliberați complet”) într-o viaţă anterioară, vin înnapoi ca 
Avatari. Acest lucru este foarte rar şi o astfel de fiinţă, o manifestare completă a lui Dumnezeu, îşi 
revarsă binecuvantarile asupra întregii umanități. 

Din punctul nostru de vedere, aceşti param muktas sunt ca acizii ribonucleici ai 
retrovirusului ce reintră în nucleu pentru a da naştere unei noi serii de viruşi. Putem afirma, fără să 
greşim, şi că avatarii sunt ca Sesha ce în sanscrită înseamnă "rest" sau "ceea ce rămâne", adică ceea 
ce scapă vigilenţei Ciclinelor. 


viral DNA 


CARACTERISTICI ALE CICLURILOR COSMICE 

După gândirea indiană: 

Vârsta de aur este o epocă binecuvîntată din toate punctele de vedere pentru că în ea 
domnesc dreptatea, fericirea şi belşugul. În timpul unei krita-yuga, ordinea morală a Universului, 
(dhanna), este păzită în deplinătatea ei. Mai mult, ea e respectată spontan, fără constrîngere, de 
toată lumea, deoarece, în răstimpul unei krita-yuga, dhanna se identifică într-un fel cu existenţa 
umană. Viaţa lui este exemplară, arhetipală. În alte tradiţii, extraindiene, vârsta aceasta de aur 
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corespunde erei paradisiace primordiale. 

Vârsta de argint (treta yuga) marchează o primă regresiune. Oamenii nu mai respectă decît 
trei sferturi din dhanna. Munca, suferinţa şi moartea sunt acum apanajul omului. Datoria nu se mai 
îndeplineşte spontan, ci trebuie deprinsă. Natura proprie a fiecăreia dintre cele patru caste începe să 
se altereze. 

Vârsta de bronz (dvapara-yuga) corespunde unei epoci în care pe pămînt acționează numai 
jumătate din dhanna. Viciile şi nenorocirile se înmulţesc. Viaţa omului se scurtează şi mai mult. 

Vârsta de fier (kali-yuga) corespunde unei perioade rele, când din dhanna rămîne abia un 
sfert. Kali mai având sensul de "ceartă, discordie" şi, în general, de cel mai rău lucru într-un grup de 
fiinţe indică faptul că în această epocă, omul şi societatea ating treapta cea mai de jos a 
dezintegrării. După Vişnu Purana (VI . 24) kali-yuga se recunoaşte prin faptul că în perioada 
aceasta numai proprietatea conferă poziţia socială, bogăția devinind unica sursă de virtuţi, iar 
patima şi desfrâul - singurele legături dintre soţi, ipocrizia şi minciuna - singurele condiţii de reuşită 
în viaţă, sexualitatea - unicul izvor de plăceri, iar religia îşi pierde virtuțile, devenind exclusiv 
ritualistă şi confundată cu spiritualitatea. 


După grecii antici (Hesiod), pe pământ s-au succedat diferite rase de oameni, care, prin 
degenerări progresive, au trecut de la cea a aurului, cea mai veche, la cea actuală a fierului. 

Vârsta de aur este vârsta adevărului, vârsta împlinirii şi înţelepciunii. Se spune că aceea ar 
fi fost copilăria omenirii, când oamenii "erau duşi de mână" de către zei. Cronologic este plasată în 
perioada când Chronos domnea asupra sferei divine. Oamenii de aur trăiau asemenea zeilor, fără 
griji, fără să trudească şi fără să cunoască sărăcia; nu îmbătrâneau şi îşi petreceau viaţa în sărbători, 
înconjurați de toate lucrurile frumoase, pe care pământul le oferea fără ca ei să trebuiască să-l 
lucreze. Moartea îi lua pe oamenii de aur asemenea somnului, iar ei, transformați în demoni buni 
prin voinţa lui Zeus, se ascundeau sub pământ, veghind asupra muritorilor şi împărțind bogății. 

Vîrsta de argint sau vârsta îndoielii (etapa transcriptazei inverse) - Zeii încep să plece, apar 
semizeii. Oamenii din rasa de argint au fost creaţi în timpul domniei zeilor olimpieni. Erau 
inferioari celor de dinainte şi diferiți de ei. Oamenii de argint îmbătrâneau, deşi timp de o sută de 
ani rămâneau copii şi abia apoi traversau o scurtă perioadă de maturitate. Deveniţi adulţi, se făceau 
vinovaţi de trufie şi de necredinţă faţă de zei, astfel încât şi ei au fost îngropaţi de Zeus în adâncurile 
pămîntului, unde continuă să fie veneraţi ca demoni, asemenea celor din rasa de aur, chiar dacă sunt 
de rang inferior. 

Vârsta de bronz sau vârsta eroilor (etapa integrazei virusului). Definiţii de Hesiod drept 
„năprasnici” şi „cumpliţi”, oamenii din această seminţie erau curajoşi, foarte puternici, cu trupuri 
viguroase şi „braţe nebiruite”. Ei aveau arme de bronz şi destinul lor este să fie distruşi în marile 
bătălii despre care povestesc miturile, începând cu războiul Troiei şi terminând cu cel al Tebei: 

Vârsta de fier sau vârsta conflictelor (etapa polimerazei ARN-ului viral) - eroii au dispărut. 
Oamenii din epoca fierului: 

„nu vor conteni/ 
Să-ndure trude şi necazuri nu numai Ziua ci şi noaptea,/ 
Sleiţi de griji apăsătoare pe care zeii le trimit”. 

Deşi alături de aceste nenorociri vor fi şi lucruri bune, cel ce trăieşte în această perioadă îşi 
doreşte să fi murit mai devreme sau să se fi născut mai târziu. 

Este interesant de menţionat că în viziunea lui Hesiod, după ce va pieri acest neam, Zeus va 
crea un altul (c/ivarea şi asamblarea virusului): 

„de oameni care din născare vor fi cu tâmple-ncărunţite ”, 
„Cu minunatele lor trupuri în albe straie-nveşmântate,/ 
La zeii veşnici se vor duce şi părăsi-vor omenirea/ 
Smerenia şi Osândirea”. 
Şi Vergiliu anunţă venirea unei noi vârste de aur: „Sibila din Cumae a împărțit vârstele după 
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metale şi a spus cine va fi stăpânul fiecărei virste. [...] A mai zis şi că la sfârşitul tuturor vârstelor 
se vor repeta lucrurile întocmai, concept comun filosofilor, care spun că, o dată încheiat un mare 
an, toate stelele se întorc în punctul unde se aflau la început şi pornesc din nou, având aceeaşi 
mişcare. lar dacă mişcarea stelelor este aceeaşi, neapărat trebuie să se repete toate întâmplările 
care au avut loc, fiindcă e limpede că în univers orice lucru depinde de mişcarea astrelor”. 

Poetul Ovidiu ne spune că: 

În vârsta de aur omul păzea, dreptatea şi buna credinţă, fără să aibă trebuinţă de legi şi de 
judecători. Nu se ştia pe atunci nici de pedeapsă, nici de frica de pedeapsă. Legile nu erau scrise, 
ca astăzi, pe table de aramă, iar oamenii nu tremurau în faţa judecătorilor. Oamenii trăiau în pace 
fără să aibă, trebuinţă de aceştia. Toporul încă nu tăiase bradul din munţi spre a-l trimite pe 
câmpia lucie a mării să cutreiere astfel, sub formă de corabie, o lume străină. Oamenii nu-şi 
cunoşteau decât ţara lor; nu erau pe vremea aceea, cetăți împrejmuite cu şanţuri. Nu auzeai nici 
trâmbiţi, nici trompete de război. Nu vedeai nici coifuri nici săbii, iar popoarele trăiau fără oştiri, 
în linişte şi pace. Chiar pământul, neatins nici de greblă, nici de plug, dădea de bună voie toate 
roadele. Mulţumiţi de hrana ce o producea de la sine pământul, oamenii culegeau poame, şi coarne 
şi fragi de munte, şi mure de pe mărăcini spinoşi şi ghindă ce cădea din copacul consacrat lui 
Iupiter. Era o primăvară veşnică şi adierea cea dulce a zefirului mângâia lin florile născute, fără să 
fi fost semănate. Pământul, ca să rodească, n-avea nevoie de munca agricultorului şi câmpiile, fără 
să fi fost lăsate ogor, încărunțeau de spice bogate. Curgeau fluvii de lapte, fluvii de nectar iar 
mierea cea bălaie picura din tulpina stejarului verde. 

În vârsta de argint, Saturn (virusul) a fost aruncat în negrul Tartar (celula), lumea a trecut 
sub domnia lui Iupiter. Este mai rea decât vârsta de aur, dar mai bună decât cea de aramă. Iupiter a 
mai scurtat din primăvara cea lungă (exista numai un anotimp) şi a împărţit anul în patru 
anotimpuri: în iarnă, în vară, în toamna cea schimbătoare şi în primăvara cea scurtă. 

Pentru întâia dată s-a aprins văzduhul de o căldură înăbuşitoare, pentru întâia dată, atunci, 
apa îngheţată de vânturi s-a prefăcut în sloiuri. Atunci pentru întâia dată şi-au căutat oamenii un 
adăpost, şi acest adăpost au fost peşterile, crângurile stufoase sau bordeiele de nuiele împletite. 

Atunci pentru întâia oară s-au aruncat seminţe în brazde lungi şi atunci pentru prima oară au 
gemut boii sub povara jugului. 

În vârsta de bronz rasa de oameni era sălbatică, era gata de lupte crâncene, dar încă nu era 
nelegiuită. 


În cadrul ciclului celular avem următoarele caracteristici: 

a) în perioada G1 (presintetică) nu se produce sinteza ADN-ului, dar se sintetizează 
intensiv ARNm, proteine, enzime implicate în replicarea ADN-ului, iar cromozomii sunt divizați 
longitudinal în două unităţi. 

b) în perioada S (sintetică) are loc duplicarea ADN-ului din celulă de la 2c la 4c adică de la 
un cromozom bicatenar (2n) la un cromozom cu 4 cromatide ADN; cele 2 unităţi cromozomiale 
devin model pentru formarea unor unităţi noi. Replicarea se face asincron, adică anumite regiuni se 
replică mai devreme şi altele mai târziu, neţinându-se cont de ordinea din cromozom, dar se începe 
cu regiunile de la capătul cromozomului şi apoi regiunile de lângă centromer. Se bănuieşte că acest 
lucru se datorează faptului că fiecare cromozom este împărţit în unităţi replicative independente, 
dispuse în tandem de-a lungul acestuia. Duplicarea regiunilor, în grup sau individual, este controlată 
genetic pentru a se desfăşura într-o secvenţă precisă. 

c) în perioada G2 (postsintetică) cantitatea de ADN rămâne constantă, dar celula continuă 
să sintetizeze molecule, ARN şi proteine, pregătindu-se pentru diviziunea celulară. 

d) în perioada M (mitoza) are loc duplicarea precisă, matematică a fiecărui cromozom şi a 
genelor sale însoţită de diviziunea nucleului (cariochineza) şi diviziunea citoplasmei (citochineza). 


In ultimii ani, mulți istorici independenţi și cercetători au realizat că conceptul unui ciclu 
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Yuga este un descriptor mult mai bun al istoriei antice decât modelul progresului linear. 

Recent, cercetatorii au descoperit ceea ce brahmanii spuneau de mult. Astfel, 
matematicianul Roger Penrose susţine că teoria sa cu privire la existenţa unei ciclităţi cosmologice a 
fost dovedită de datele colectate de sonda NASA în Wilkinson Map Anisotropy Probe (WMAP). 

În teoria clasică, Universul s-a format pornind de la un punct cu densitate infinită, cunoscut 
sub numele de Big Bang, acum 13,7 miliarde de ani, s-a extins rapid într-o fracțiune de secundă, 
pentru ca mai apoi, să se extindă şi mai mult, dar într-un ritm mult mai lent, timp în care stelele, 
planetele şi ulterior oamenii au aparut. Această extindere se presupune ca în acest moment este 
accelerată şi se estimează rezultatul unui univers rece şi uniform. 

Roger Penrose susține că acest Big Bang nu reprezintă momentul formării spaţiului şi 
timpului, ci este doar un eveniment dintr-o serie de mai multe, fiecare dintre Big Bang-uri fiind de 
fapt începutul unei noi ere în istoria Universului. Ideea centrală în noua teorie este ca într-un viitor 
îndepărtat, actualul Univers va redeveni acelaşi ca la Big Bang. Penrose susţine că la momentul 
respectiv forma sau geometria Universului va fi netedă, în contrast cu cea actuală, crestată. 

După şapte ani de studii, s-a ajuns la concluzia că datele NASA dovedesc existența unor 
cercuri concentrice, adică regiuni în care forţa radiaţiilor de microunde este mai mică decât în alte 
zone. De aici, ideea ciclicității producerii mai multor fenomene de tipul Big Bang. Asadar, au fost 
mai multe cicluri de dezvoltare a umanităţii, iar populația planetei în memoria colectivă a trait de 
mai multe ori, exact aşa cum se spune în religia brahmanică. 

De la Bibhu Dev Misra!” aflăm că perioadele de tranziţie dintre Yugas sunt întotdeauna 
asociate cu o prăbușire globală a civilizaţiilor şi cu catastrofe ecologice severe, care elimină practic 
orice urmă a oricărei civilizaţii umane (sub acțiunea ciclinelor). Noua civilizaţie care apare în noua 
Yuga este condusă de câțiva supraviețuitori ai cataclismului, care poartă cu ei cunoştinţele tehnice şi 
spirituale ale epocii anterioare. 

Putem rezuma în tabelul de mai jos cele mai importante evenimente din perioadele de 
tranziţie: 


Perioada de tranziţie Caracteristicile principale 


9976 BC-9676 î.Hr. |Sfârşitul ultimei ere glaciare: inundație globală catastrofală în 
9703 î.Hr., probabil declanșat de impactul cu o cometă. 


6976 BC-6676 î.Hr.  |Catastrofa de la Marea Neagră din 6700 î.Hr.: dezintegrarea 
ghețarilor urmată de cutremure enorme ce au provocat inundaţii 
peste tot în lume. 


3976 BC- 3676 î.Hr. |Ariditate intensă în Sahara la 3900 î.Hr. şi inundaţii pe scară largă 
în Asia. 

976 BC-676 î. Hr. Catastrofe ecologice şi prăbuşirea civilizaţiilor în timpul Evului 
Mediu din Grecia de la 1100 î.Hr. până în 800 î.Hr. 


În ultimii ani, paleontologii au sugerat că extincţiile în masă a diverselor specii, înregistrate 
în decursul istoriei lumii vii apar într-un ciclu regulat. 

În 1984, paleontologii David Raup şi Jack Sepkoski au publicat o lucrare în Jurnalul 
Geologic al Societăţii de Paleontologie din Londra (vol. 146, pag. 7-19), susținând că au identificat 
o periodicitate statistică a ratelor de dispariție în ultimii 250 de milioane de ani. 


129 Bibhu Dev Misra este absolvent al Institutului de Tehnologie din India şi al Institutului Indian de 
Management şi a lucrat timp de mai mult de 14 ani ca consultant în tehnologia informaţiei. El este, de asemenea, un 
cercetător şi scriitor independent pe teme legate de civilizaţii antice, mituri, simboluri, ştiinţă şi religie. Cercetările 
sale l-au dus în multe locuri de interes istoric pe tot globul. 
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family extinction rate 


age (million years before present) 


El a fost surprins să afle că formele de viaţă de pe pământ păreau să dispară drastic exact la 
fiecare 26,2 milioane de ani. 

Extincția dinozaurilor cu 65 de milioane de ani în urmă a fost urmată de alte două 
evenimente de dispariție. Putem găsi o corelaţie surprinzătoare între datele de extincție calculate de 
Raup şi Sepkoski şi cele obținute din textele vedice. Vișnu Purana afirmă că suntem acum la 
jumătatea primei zile a anului 51 al lui Brahma. Din moment ce o zi a lui Brahma durează 12 
milioane de ani, aceasta presupune că a fost aproximativ acum 6 milioane de ani de la începutul 
ciclului actual de creaţie, adică actuala "Zi a lui Brahma". Prin urmare, conform Vishnu Purana, 
evenimentele de distrugere anterioare ar fi trebuit să aibă loc în următoarele termene: acum 18 
milioane de ani, acum 42 de milioane de ani şi acum 66 de milioane de ani. Acest lucru se 
potriveşte foarte îndeaproape cu datele calculate de Sepkoski: acum 11 milioane de ani, acum 38 de 
milioane de ani şi acum 65 de milioane de ani. 

Existenţa unor extincţii au fost identificate şi de alți cercetători. Pe baza acestor analize se 
poate concluziona că ciclul de creare şi distrugere de 24 de milioane de ani, care cuprinde o "Zi a 
lui Brahma" şi o "Noapte a lui Brahma", este încorporat în registrele fosile ale planetei Pământ. Cu 
toate acestea, nu există un consens în comunitatea științifică cu privire la ceea ce cauzează aceste 
evenimente de dispariție periodică. 


JUDECATA DE APOI 
Ținând cont de omonimia dintre lumea microscopică şi lumea noastră considerăm că 
diviziunea celulară explică îndeajuns de bine aceste fenomene catastrofale din perioadele Kali yuga. 
Astfel, mitoza pe care noi am identificat-o cu Kali yuga are patru faze: profaza, metafaza, 
anafaza şi telofaza, care pot fi grupate două câte două în: cariochineza (diviziunea nucleului) şi 
citochineza (diviziunea citoplasmei). 


1. Profaza — în această fază cromozomii devin vizibili, se îngroaşă și se scurtează, iar centriolii se 
duplică. Sfârşitul profazei este marcat de pierderea bruscă a membranei nucleare prin dizolvare şi 
dezorganizarea treptată a nucleolului. Deci un adevărat potop pentru organelele celulei şi o 
explicaţie posibilă pentru potopul lui Noe. Apare fusul de diviziune şi centriolii încep migraţia spre 
poli (o posibilă explicaţie a schimbării polilor magnetici ai Pământului). 


Membrană 
nucleară 
4 / Duplicarsa 

- centrielelar 


Fibre asteriene 


Cromatide Nucleol 


Debutul profazei 
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fibre 
continue 


Fibre asteriene 


Diplozom 


Centrameră 


Mijlocul profazei 


Spiralizarea fibre continus 


eromatidelor Fibre asterlene 
N 


N _Membrană nucleară 
imping de asteri 


Dezorganizarea nucleolului 


Sfirsitul profazei 


2. Metafaza — în această etapă cromozomii se prind cu centromerul de firele fusului nuclear, în 
zona ecuatorială a acestuia. Spre sfârşitul metafazei cromatidele fiecărui cromozom se separă, dar 
rămân unite prin centromer (începutul Judecăţii de Apoi). 


Resturile 
membranei 
nucleare 


Fibre 
eromazomici 


Metafaza 


Cromozomi dedublați 


3. Anafaza — (finalizarea Judecăţii de Apoi). În această fază au loc două „evenimente” ce asigură 
distribuţia totală şi egală a materialului genetic: 


— clivarea (desfacerea în plăci sau lame) longitudinală a centromerului; 

— migrarea simultană şi cu aceeaşi viteză a cromatidelor spre polii fusului de diviziune (deplasarea 
este produsă prin scurtarea fibrelor fusului ce unesc polul cu centromerul cromatidei). 

Practic cele două cromatide ce alcătuiau un cromozom se despart şi migrează către polii opuşi ai 
celulei, formându-se astfel doi cromozomi de acelaşi fel, unul la un pol, altul la celălalt pol. 
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Dedublarea 
centromerelor 


Fus acromatic 


Cromozomi în 
placă ecuatorială 


PRALAYA 

Conform gândirii indiene există o repetare fără sfirşit a aceluiaşi fenomen (creaţie - 
distrugere - nouă creaţie), prefigurat în fiecare yuga ("auroră" şi "crepuscul”) şi încheindu -se cu o 
pralaya. 
4. Telofaza — sau disoluția Lumii. Cromatidele care acum formează cromozomii celor două celule 
fiice se adună lângă centrioli, se decondensează şi devin invizibile. 


Mov 5 început de romare 
membranà nucleară 3 fanțului de diviziune 


interrasa? A 


Despiralizares 
cromatidtior 


Ctrnitul fanafana! 


Se formează membrane nucleare, urmând o diviziune completă a corpului celulă-mamă, 
rezultând două celule independente. În acest stadiu membrana celulară se divide, se reconstituie cei 
doi nuclei şi prin citokineză (divizunea citoplasmei), rezultă două celule „fiice” care au acelaşi set 
Cromozomic şi deci aceeaşi informaţie genetică (clone ). 
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Fibre interceaaie 


MAREA PRALAYA 

Ciclurile cosmice se încheie printr-o distrugere "definitivă", în sensul de disoluţie totală a 
Oului cosmic, care se petrece la fiecare sfirşit de kalpa în decursul unei maha-pralaya care implică 
regresiunea tuturor "formelor" şi a tuturor modurilor de existență într-o existență originară 
nediferențiată. 

Omonimia acestui fenomen se reflectă în moartea celulei numită Apoproză (din limba 
greacă: apo = departe şi ptosis = cădere, termen referitor la „căderea frunzelor” toamna), sau în 
senescenţa celulară. Prima este o formă a morţii celulare programate, proces prin care celulele 
declanșează propria lor auto-distrugere ca răspuns la un anumit semnal, iar a doua este un proces 
natural. 

Willie, Kerr şi Currie definesc apoptoza drept un proces strict controlat fiziologic şi genetic, 
caracterizat de condensarea nucleară şi micşorarea volumului celular, cu păstrarea intactă a 
membranei plasmatice, culminând cu distrugerea cromatinei nucleare şi digestia ADN genomic, ca 
eveniment ireversibil. 

Acest proces poate fi activat intracelular printr-un program de dezvoltare definit genetic sau 
extracelular prin intermediul proteinelor endogene, citokinelor şi hormonilor, cât şi de componente 
xenobiotice, radiaţii, stresul oxidativ şi hipoxia. 

Astfel: 

— semnalele emise în urma unor daune suferite de către ADN (de exemplu datorită unei iradiaţii cu 
raze X) sunt la rândul lor capabile să iniţieze apoptoza unei celule potențial canceroase, care trebuie 
eliminată fără daune pentru restul țesutului adiacent; 

— semnalele hormonale, pot provoca o apoptoză, care — în acest caz — reprezintă o verigă importantă 
în lanţul sistemului imunitar; 

— când o celulă are dificultăți în structurarea unei proteine, fapt care duce la acumularea acestei 
proteine în reticulul endoplasmatic, ea poate intra în apoptoză. 

Apoptoza joacă un rol important în homeostaza celulelor (păstrarea unui număr relativ 
constant a celulelor corpului). Celulele care sunt alterate sau funcţionează defectuos trebuie să fie 
distruse, urmând generarea noilor celule cu o funcționare bună, aceasta fiind urmată de un echilibru 
între celulele moarte şi cele noi generate prin proliferare. Unii cercetători propun un alt termen: 
“homeodinamie”, acesta fiind mai apropiat de funcția echilibrului celular. 


Etapele apoptozei 
Faza I (inducția / semnalizarea) — organitele celulare se compactează, iar volumul celulei se 


reduce, prin pierderea apei; 

Faza II (execuție) — apar pliuri pe suprafaţa celulei ce formează o serie de cavităţi şi cratere; 
condensarea cromatinei în mase granulare mari subiacent membranei nucleare şi colapsul 
cromatinei pe faţa internă a nucleului, ce se transformă într-o “gaură neagră”; 

Faza III ( degradare) — fragmentarea nucleilor şi formarea corpilor apoptotici; 
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Faza IV (fagocitoza) — corpii apoptotici sunt fagocitați de macrofage şi celulele 
înconjurătoare. 


Senescenţa celulară 

Este un fenomen prin care celulele diploide pierd capacitatea de a se divide, deoarece ADN- 
ul devine mutant și afectat de diferiți radicali. 

Procesul normal de îmbătrânire evoluează treptat către senescență, stadiul final al 
îmbătrânirii, când celulele nu mai proliferează, ele devenind rezistente atât la impulsul spre 
diviziune, cât şi la apoptoză. 


APOCALIPSA sau RAGNAROK 

Apocalipsa sau Sfârşitul lumii apare în ultima carte din canonul Noului Testament şi este 
atribuită lui loan Teologul. 

Fenomenul Apocaliptic are o mare varietate de interpretări, prezicând de obicei o înviere a 
morților şi o răpire la cer a celor vii, în care toți creştinii adevărați și cei care nu au atins vârsta 
responsabilități sunt aduşi la Hristos în vremea în care Împărăţia lui Dumnezeu va veni pe pământ. 
Ei cred de altfel că urmează o vreme a încercării - o perioadă de șapte ani în care credincioşii vor fi 
persecutați și martirizaţi peste tot în lume, ei fiind purificaţi şi întăriţi prin asta. În privinţă răpirii la 
cer există trei mari viziuni: 1) înainte de încercare; 2) aproape de sau la mijlocul vremii de 
încercare; sau 3) la sfârşitul vremii de încercare. Există şi a patra viziune de răpiri multiple la cer 
de-a lungul vremii încercării, dar aceasta nu este una din viziunile acceptate pe larg în această 
privinţă. 

Ortodoxia vede cartea drept un avertisment pentru a fi gata din punct de vedere moral şi 
spiritual pentru sfârșitul vremurilor, care va veni la momentul ales de Dumnezeu și nefiind un 
moment care poate fi grăbit sau prezis de către muritori. 


l. Apoi am văzut pogorându-se din cer un înger, care ţinea în mână cheia Adâncului şi un lanţ 
mare. 

2. Ela pus mâna pe balaur, pe şarpele cel vechi, care este Diavolul şi Satana, şi l-a legat 
pentru o mie de ani. 

3. L-a aruncat în Adânc, l-a închis acolo şi a pecetluit intrarea deasupra lui, ca să nu mai 
înşele neamurile, până se vor împlini cei o mie de ani. După aceea, trebuie să fie dezlegat 
pentru puţină vreme. 


Acest fragment din Apocalipsa, cap. 20, redă pe scurt povestea virusului: intrarea în celulă, 
subjugarea ADN-ului celular şi părăsirea celulei prin eliberarea ADN-ului. 

Vechea Edda (datând din jurul anului 1000 î.Hr.) şi Noua Edda a literaturii nordice vorbesc 
despre o soartă finală a zeilor, despre o serie de evenimente majore, inclusiv o mare bătălie care va 
avea ca rezultat final moartea unui număr mare de figuri majore ale mitologiei nordice (inclusiv zeii 
Odin, Thor, Freyr, Heimdall şi Loki), despre dezastre naturale diverse şi scufundarea ulterioară a 
lumii în apă, toate la un loc numindu-se Ragnarök. Cuvântul Ragnarok este derivat din vechiul 
cuvânt nordic Ragnarök, format din două părți: ragna care este genitivul plural al cuvântului regin 
(„zei” sau „conducători”) şi rök care înseamnă „soartă”. 
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Textele spun că această bătălie va fi purtată de zeii Aesir, conduşi de Odin şi de entitățile 
malefice, giganții (JStunnii) şi diverşi monștri, conduși de Loki (virus). Acest zeu va fi, împreună cu 
copiii săi, lupul Fenris şi şarpele Jormungand antagoniştii provocării acestui dezastru. În această 
luptă vor pieri o parte din zei, giganţi şi monștri, dar și aproape tot universul.. 

Şi în celula subjugată de virus există o Apocalipsă sau un Ragnarok produse la liberarea 
virusurilor. Ea se petrece rapid şi exploziv prin ruperi mecanice (liză celulară) sau lent şi controlat 
prin strabaterea membranei celulare a cărei permeabilitate este marită în urma alterărilor produse de 
virus. 


De exemplu, poliovirusurile se acumulează în cantităţi mari în citoplasma celulei-gazdă care 
le eliberează prin moartea ei bruscă. În schimb, Herpevirusurile sunt transportate spre suprafaţa 
celulei unde, printr-o deschizătură creată de ele în membrana celulară, ies din celulă continuu 
(răpire la cer) până la degenerarea celulei infectate. 


METANIERELE 

Efemeritatea lumilor este imprimată în psihicul celor care au apucat pe o cale spirituală, 
renunțând la lume, prin folosirea mătăniilor/metaniilor'* (armă împotriva diavolului) în ortodoxie, 
a rozariului!”! în catolicism, a malei în hinduism, ojuzu (numărătoare de margele) sau onenju 
(margele de gândire) în budhismul japonez, misbaha în islam şi lestovka ("scara") în ortodoxia de 
rit vechi. 

Conform „Dicţionarului de simboluri” de Jean Chevalier, vol. 2, pg. 288, mătăniile sunt 
şiragurile de mărgele înşirate pe un fir despre care vorbeşte Bhagavad Gita (7, 7), firul reprezentînd 
Atma pe care sînt înşirate toate lucrurile, respectiv toate lumile, toate stările în manifestarea lor. 
Atma, Spiritul universal leagă lumile acestea între ele; el este în acelaşi timp şi cel care le insuflă 
viaţa. Guenon subliniază în legătura cu simbolul acesta că formula rostită pentru fiecare mărgică din 
şirag trebuie să fie legată în principiu de ritmul respirației. 

Mătăniile sunt atribuite mai multor divinităţi în iconografia indiană, dar mai cu seamă lui 
Brahma şi Sarasvati care este alfabetul, forţa creatoare a vorbirii. Mătăniile lui (skaha-mala) sunt în 
număr de cincizeci şi corespund celor cincizeci de litere ale alfabetului sanscrit de la „a” la „ksha”. 
Ca de obicei, în cazul ghirlandei de litere, mătăniile indiene sînt legate de creatorul lor (Shabda) şi 
de simţul auzului. 

În India şi mai ales în lumea budistă, mătăniile au 108 mărgele (12 x 9) care este un număr 


130 A nu se confunda cu aplecările de solicitare a milei lui Dumnezeu, care sunt de două feluri: 
- mare, când credinciosul începe însemnându-se cu semnul Sfintei Cruci şi, rostind rugăciunea: „Doamne, Iisuse 
Hristoase, Fiul lui Dumnezeu, miluieşte-mă pe mine, păcătosul“, se apleacă cu evlavie atingând cu genunchii, 
palmele şi fruntea pământul, apoi se ridică şi se însemnează din nou cu semnul Sfintei Cruci. 
- mică sau închinăciune, când credinciosul începe însemnându-se cu semnul Sfintei Cruci şi, rostind rugăciunea: 
„Doamne, Iisuse Hristoase, Fiul lui Dumnezeu, miluieşte-mă pe mine, păcătosul“, se apleacă cu evlavie, atingând cu 
mâna dreaptă pământul, fără a îndoi genunchii. Apoi, îndreptându-se, se însemnează iarăşi cu semnul Sfintei Cruci. 
131 A nu se confunda cu rozariul conceput de Dominic de Guzman (1170-1221), fondatorul Ordinului 
dominican, care este o culegere de rugăciuni dedicată cinstirii a cincisprezece din cele mai importante mistere ale 
vieţii lui Isus şi ale Sf. Maria. De-a lungul secolelor, rozariul a fost promovat de mai mulţi papi ca parte a venerării 
Fecioarei Maria. 
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ciclic şi se aplică deci în mod firesc expresiei dezvoltării pe care o cunosc cele ce se manifestă. 
(despre Pythagora s-a spus că a ajuns la palingeneză'” după 216 ani, adică după 108 x 2 ani. După 
Siryasiddhanta hindusă, Axa Lumii este muntele Meru, în jurul său situându-se 4 continente ce 
corespund celor 4 yugas, punctelor cardinale şi fazelor lunii; dacă se multiplică cele 27 de 
constelații nakshatras cu 4 se obține numărul ciclic fundamental 108, iar multiplicate cu cele 16 
părți ale discului lunar ele produc numărul ciclic 432, un Manvantara având durata simbolică de 
4.320.000 de ani). 

Cele 99 de mărgele ale mătăniilor musulmane, număr de asemenea ciclic, se referă la 
Numele sfinte. Cea de-a o suta mărgică non-manifestată, absentă din şirag, reprezintă întoarcerea 
multiplului la Unu şi a realității manifestate la Principiu. Observaţii de aceeaşi natură ar putea fi 
aplicate bineînţeles şi la mărgelele creştine care alcătuiesc un şirag format din 60 de boabe 
(10x5+5+1+3+1), chiar dacă dispunerea lor pare să rezulte dintr-o concepţie diferită. 

Incantaţia repetată posedă, de altfel, în toate tradițiile, propria sa valoare şi semnificaţie, 
independent de simbolismul obiectului care-i serveşte de suport mnemotehnic. 
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Chiar și unii creştini romano-catolici le confundă adesea cu rozariul. Necunoscând alt folos 
al lor, unele persoane le poartă la gât ca pe nişte lanțuri de mărgele sau (pe cele de 33 de boabe 
îndeosebi) ca pe nişte brățări. 

Lestovka este structurată asimetric şi alcătuită din şiraguri de pânză sau piele în care sunt 
cusute beţişoare scurte şi înguste, grupate după cum urmează: 12 (pentru numărul Apostolilor); 39 
(pentru numărul săptămânilor în care Maica Domnului L-a purtat în pântece pe Domnul lisus 
Hristos; 33 (pentru numărul anilor trăiţi pe pământ de Hristos) şi 17 (pentru numărul proorocilor). 
Aceste secțiuni sunt separate prin beţişoare de mai mari dimensiuni decât celelalte, la care se 
adaugă alte trei beţişoare de aceeaşi mărime la fiecare capăt, în total 9 bețişoare despărțitoare 
(pentru numărul cetelor îngereşti);, astfel că lestovka e alcătuită din 101 de beţișoare, plus 9 mai 
mari. Acolo unde capetele şiragului se unesc, acestea sunt cusute de patru foi de formă triunghiulară 
(pentru numărul celor patru Evanghelii, care la rândul lor sunt cusute două câte două, perechea de 
sus fiind deasupra celei de jos. Lestovka este folosită nu doar cu Rugăciunea lui lisus, ci şi pentru a 
număra răspunsurile la ectenii, care sunt frecvent în număr de 12 sau de 33. Pentru acest din urmă 
scop, lestovka pare a fi mai eficientă decât mătăniile tradiționale. 

Mala este confecţionată din sămânţa arborelui Ganitru Eliocarpus numită Rudraksha şi este 
un instrument tradițional folosit pentru a număra de câte ori este recitată o mantra, câte respiraţii se 
fac în timp ce se meditează, câte prosternări se fac sau de câte ori se repetă numele unui buddha. Ele 
sunt similare cu alte forme de margele de rugăciune folosite în diferite religii ale lumii şi, prin 
urmare, poate fi numit şi "Rozariul budist". 


132 (În filozofia idealistă) Renaştere după o moarte reală sau aparentă. Regenerare, reînnoire morală. 
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În mod tradiţional, numărul de margele este de 108 plus unu. 108 pentru că există 108 staţii 
lunare în zodiacul lunar indian. Talonul suplimentar este bindu. Trebuie să existe întotdeauna o 
bindu la mala, altfel energia devine ciclică, iar persoanele sensibile pot deveni ameţite. Un adult nu 
trebuie să poarte o mala cu mai puţin de 84 de mărgele plus bindu. Orice număr peste asta este bine, 
dar există mala cu 18, 27 sau 54 mărgele. Numărul de mărgele este stabilit în Morugenji Sutra în 
care Shakyamuni Buddha la instruit pe regele Virudhaka să facă astfel de margele şi să recite cele 
Trei Bijuterii ale budismului. 

Colierele mala sunt fire de 109 margele - de obicei pietre, cristale, lemn de santal sau 
rudraksha care transportă o anumita energie - folosită în mod tradițional în timpul meditaţiei japa, 
unde o mantra este repetată în linişte de 108 ori. Purtarea ca un colier sau ca o brățară pe tot 
parcursul zilei ajută să se asimileze puterea pietrei. Şi, la fel ca un rozariu, margelele îi ajută pe 
practicieni să urmărească locul lor în timp ce se mişcă printr-o practică de meditaţie cu mărgele 
între degetul mare şi degetul arătător (niciodată lăsând margelele să atingă degetul mijlociu, care 
este un semn de lipsă de respect). La cea de-a 109-a mărgică, este obişnuit să dai recunoştinţă 
profesorilor şi celor mai importanți oameni din viaţa ta. 

Se spune că există 108 motive pentru care acest număr este considerat sacru în practica 
yoghină. Câteva exemple includ cele 108 linii energetice care converg pentru a forma chakra inimii, 
108 nume de zeițe şi diametrul soarelui, care este de 108 ori diametrul pământului. 

Metanierul ortodox are 33 de noduri, resprezentind cei 33 de ani pe care i-a trait Hristos pe 
pământ, iar fiecare nod închipuie 9 cruci ce reprezintă cele 9 cete îngereşti. 


Rozariul Satanic este o metodă efectivă de ridicare a puterii şi aplicarea energiei, cu scopul 
de a-ți îndeplini dorințele. De asemenea, Rozariul Satanic poate fi folosit ca instrument cabalistic 
atunci când lucrezi cu vibraţiile, cum e cazul meditațiilor runice. 
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Atunci când lucrezi cu rozariul, fiecare lucrare ar trebui începută într-o oră planetară 
benefică lucrării. Durata standard pentru o astfel de lucrare este de 40 de zile consecutive (numărul 
lui Satan este 40). Dacă sari peste o zi, vei fi trimis înapoi la ziua întâi. Nu se poate sări peste nici o 
zi. Pentru a utiliza Rozariul Satanic în mod ideal, trebuie să îl foloseşti împreună cu vibrarea 
Runelor. 


NOTĂ SUPLIMENTARĂ 

Cum spuneam, roata timpului a fost la început un simbol lunar. În sensul ei originar, 
primordial, luna este emblema devenirii ciclice, care permite previziunea viitorului. În India 
zodiacul sau "Roata stralucitoare” a precedat zodiacul solar. 


Polul ecliptic 
Nordul 


ecliptic N 
Axa 
Planul 
ecliptic 


Planul ecuatorial 


Sudul 
ecliptic 


Planul ecliptie 


Marimea si distanta relativa a Pamantului si Lunii. 


După cum se ştie, Luna parcurge zodiacul în aproximativ 27,3 zile deci în fiecare zi parcurge 
segmente egale numite Nakshatra. 
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Orbita 
Pamantului 


Fiecare Nakshatra este reprezentată de către un simbol şi este guvernată de către o zeitate 
din cultura hindusă. Textul astronomic vedic Vedănga jyotisha, spune Radu Timiş, consideră cele 27 
nakshatra egale şi împărțite fiecare în câte 4 intervale (padas) a câte 3 grade 20 min fiecare şi cu 
câte un asterism”? specific. 


Fiecare nakshatra este marcată de o yogatără, adică de o stea marcatoare situată într-un 
asterism, în scopul de a uşura identificarea ei. 

Stațiile lunare au fost conectate cu punctele cardinale ale anului şi cu anotimpurile. De 
asemenea, staţiile lunare din Nakshatracakra (zodiac sau "Roata Indestructibilă”) nu au de-a face cu 
dimensiunile inegale specifice constelațiilor lunare, ci cu dimensiunile egale, specifice împărțirii 
egale a eclipticii. 

Punctul de plecare al zodiacului era echinocțiului de primăvară, când Luna plină era vazută 
în Visăkhă. Nu întâmplător textele clasice (cum ar fi Yajurveda) menţionează ordinea nakshatra-elor 
ca începând aproape de fiecare dată de la acea constelație care marca echinocțiul de primăvară, deci 
începutul anului tropical. 

Am mai spus că într-un anumit moment al istoriei, cele patru vârste ale omenirii erau 
socotite egale, având durata de 2.700 de ani cereşti (adică 27 intervale egale). 


133 În astronomie, un asterism este o formă imaginară pe cer obţinută cu ajutorul unirii cu linii imaginare a unor 
stele pe cerul nopții. Exemple de asterisme sunt Hexagonul de Iarnă, Triunghiul de Vară, etc. 
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XXII. SINGULARITATEA TEHNOLOGICĂ 


Înainte de a începe, credem că este necesar să mai insistăm odată asupra existenţei unor 
tipare invizibile ce conduc evoluţia viului şi deci şi a omenirii. Există două exemple sugestive: 
primul - evoluția fătului uman pornind de la diviziunea celulei obţinute prin unirea 
spermatozoidului cu ovulul şi al doilea — autoasamblarea virusului. 

Astfel, fecundarea începe din momentul în care din mulțimea de spermatozoizi care roiesc 
în jurul ovulului matur, unul (rar, doi sau trei) izbuteşte să pătrundă în interior, pierzându-și coada. 
În acest moment ne vine în minte că şi acest lucru se potriveşte poveștii lui Creangă, „Ursul păcălit 
de vulpe”, mai ales că imediat după intrare, membrana ovulului nu mai permite intrarea altui 
spermatozoid („sinonim îngheţării sprafaței lacului”). După contopirea celor două nuclee (a 
speratozoidului şi a ovulului), celula nou formată începe să se dividă, o dată în două, apoi în patru şi 
apoi în opt. Până la această fază, toate cele opt celule sunt identice ca structură, biochimie şi 
potenţial evolutiv şi de aceea se numesc celule stem de prim grad. Ele au calitatea de a fi 
pluripotente, şapte din ele creând mediul şi a opta fătul. În ziua a 14-a embrionul are o formă plată 
formată din 3 straturi de celule. Primul va genera plămânii, ficatul, sistemul digestiv şi pancreasul, 
al doilea strat va genera scheletul, sistemul muscular, rinichii, vasele sanguine şi inima, iar al treilea 
strat va crea pielea, părul, cristalinul, emailul dentar şi sistemul nervos. Începând cu a 15-a zi 
celulele embrionului se divid intens şi ce este straniu, se deplasează şi se aşează după un model 
invizibil, formând organe axiale. Aceste fapte trădează existenţa unui „pattern” invizibil, ce poate 
avea la bază liniile de cod a unui soft ce programează ce pixeli să se aprindă pe suprafața 
monitorului ca acesta să prindă viaţă şi să afişeze imagini în mişcare. 


lichidul 
amniotic 


În cazul clonării virusului se petrec de asemenea lucruri stranii. Cu toate că este demontat în 
module reproductibile şi angrenat în circuitul metabolic al celulei, elemente care nu au fost 
niciodată împreună reuşesc să se adune şi să se autoasambleze, orientându-se parcă fiecare spre un 
loc dinainte rezervat de un tipar invizibil ce utilizează reguli de simetrie icosaedrică sau helicoidală. 
Virusul este un mecanism de o complexitate copleşitoare, extraordinar de eficient, de precis şi de 
fiabil. 

Regenerarea virală se desfăşoară printr-o serie de etape succesive, mai mult sau mai puţin 
secvențiale, deşi o anumită fază se continuă în faza următoare, astfel încât într-o singură celulă se 
pot întâlni majoritatea fazelor regenerării unui virus. În mod curios, etapele regenerării pot fi 
rezumate prin formule consacrate aparţinând alchimiei cum ar fi: „solve et coagula” sau „nigredo, 
albedo şi rubedo”. 

Ştiinţa a descoperit că ARN-ul viral (Tatăl) conţine o parte cu coduri pentru proteine, iar 
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restul acționează ca un sistem de operare ce cuprinde un program cu instrucțiuni de regenerare (Fiul 
= Tatăl reîntinerit) şi asamblare (Sfântul Duh). 


1. Atasare si penetrare 


2. Decapsidare 


3. Transcriptaza inversa 


LULI 


Multe din etapele clonării virusului pot fi identificate în istoria omenirii. Cei 7 codoni ai 
ARN-ului viral!** pot modela cei 7 Rişi, autori ai „Vedelor”, care la rândul lor au transmis castei 
Brahmanilor cunoaşterea şi totodată „puterea sacerdotală”, reprezentată în iconografie prin „cheia 
de aur” sau „cheia marilor mistere”. Transcripţia inversă'* poate modela ceea ce filozofia hindusă 
numeşte „încarnarea verbului” şi creştinii încarnarea lui Dumnezeu în Hristos (adică un ARN viral 
care nu se grăbeşte la asamblare ci, din lipsă de componente, reintră în circuitul tehnologic al 
celulei sub formă de avatar”®). Aceşti „încarnaţi”, având „împuternicirea cerului”, vor deveni 
regi!” şi vor reprezenta „puterea temporală”, reprezentată de aceeaşi iconografie prin „cheia de 
argint” sau „cheia micilor mistere”. 'Transcripţia şi translația componentelor virale vor modela 
„eliberaţii în viaţă” şi pe practicanţii căilor spirituale. 

Având în vedere afirmaţia lui C. G. Jung că „Sinele” la bărbaţi este femenin şi la femei este 
masculin, putem deduce că pe toată perioada de acţiune a zeului Dyonisos s-a produs ADN-viral 
„masculin”, iar acum se produce ARN-viral „femenin”, deducere întărită de faptul că Hristos îşi 
aşteaptă mireasa!'*, iar femeia este total desconsiderată de islam, ultima religie apărută. 

La cartea lui Rene Guenon „Autoritatea spirituală şi putere temporală” facem precizarea că 
cele patru caste! trebuie să deţină pe rând puterea, consecinţă a tipului de componente virale care 


134 Genomul viral format din doi acizi ribonucleici va fi reprezentat prin Ianus, sursa comună a puterii 
sacerdotale şi a puterii temporale. 
135 Transcripţia inversă înseamnă transformarea catenei virale într-un ADN fals, utilizînd elemente ale celulei 


şi de aceea în doctrina Ksatriyaşilor (casta războinică din care provin regii) un rol important îl joacă un element 
feminin, o Prakriti sau „Natura primordială”, existând la unele popoare chiar un sacerdoţiu feminin. 

136 Că este vorba de o reintrare în circuit o dovedeşte şi faptul că Hristos nu descindea din tribul sacerdotal al 
lui Levi, ci din tribul regal al lui Iuda. 

137 Fiind subordonați castei sacerdotale, pentru a deveni regi trebuiau să fie „unşi” (adică să li se transmită 
influenţa spirituală — barakah) de către această castă. 

138 „Să ne bucurăm, să ne înveselim şi să-l dăm slavă! Căci a venit nunta Mielului; soţia Lui s-a pregătit.” 
(Apocalipsa 19:7). „Căci sunt gelos de voi cu o gelozie după voia lui Dumnezeu, pentru că v-am logodit cu un 
bărbat, ca să vă înfăţişez înaintea lui Hristos ca pe o fecioară curată” (Corinteni, Cap. 11,2). 

139 Instituţie socială închisă, formată din oameni cu origine comună, ocupaţii şi profesii care implicau drepturi 
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se regenerează şi nu că o pierd din cauza incompetenţei membrilor castei. 

Există oameni de ştiinţă, precum Corey Fincher, biolog evoluționist al Universitatii din New 
Mexico, care cred că la originea diversităţii religioase stă reacția socială la ameninţarea factorilor 
patogeni, religia apărându-i împotriva răului, în timp ce alții cred că religiile funcţionează asemenea 
bolilor, pentru că se împrăştie asemeni unui virus de tipul celor care infectează computerele; 
fragmente de software cultural preiau funcţiile hardware ale creierului şi îl determină pe acesta să 
facă lucruri iraționale. Randy Thornhill crede că în zonele cu o mare concentraţie a bolilor, 
populaţiile se organizează în grupuri sociale pe criterii religioase, pentru a minimaliza contactul şi a 
reduce riscul unor posibile transmiteri virale. 

Ipoteza că bacteriile, virusurile şi alți paraziți sunt factori decisivi ai evoluţiei speciilor i-a 
determinat pe alți biologi să creadă că reproducerea umană este un raspuns la parazitism, întrucât 
perpetuarea repetată duce, prin amestecul de gene, la imunitate în faţa unor boli infecțioase. 

În studiile lor, Fincher şi Thornhill au calculat că numărul mediu de credinţe religioase într-o 
ţară este de 31. Diferenţa dintre extreme este însă uriaşă, de la 3 la 643. Coasta de Fildes, spre 
exemplu, are 76 de credinţe religioase, în timp ce Norvegia are numai 13, Brazilia numără 159, pe 
când în Canada existal5 credinţe religioase. Cercetătorii au pus aceste diferenţe semnificative pe 
seama climei. În regiunile tropicale, unde temperaturile mai ridicate favorizează dezvoltarea unor 
viruşi, se nasc mai multe boli şi, ca atare, mai multe credinţe. Pe când în zonele temperate, la climă 
mai rece, bolile grave mai puţine au stimulat şi o triere religioasă mai moderată. 

Noi credem că religia este o creaţie a celulei cu rolul de a inocula omului credinţa în 
existenţa unei lumi sacre, rezultând de aici nişte obligaţii pentru om'“, dar virusul a profitat şi a 
introdus în religie o parte ezoterică utilă regenerării lui (sufiți în islam, călugări în catolicism şi 
ortodoxie). Expansiunea bolilor este cauzată de acțiunea sistemului imunitar care doreşte 
distrugerea intrusului şi deci şi a omului care îl poartă şi care îl ajută, fără să-şi dea seama, să se 
regenereze. Distrugerea regalității de către ultima castă (sudra) şi impunerea „tiraniei!“!” din 
vremurile noastre este victoria temporară a sistemului imunitar. 

Mai credem că afirmaţia că „a fost o vreme când zeii umblau printre oameni” se referă la 
perioada când celulele nu aveau încă nucleu, iar pasajul din „Popol Vuh” în care se descrie aşezarea 
unui „văl” pe ochii oamenilor şi pericolul imposibilității reproducerii zeilor dacă nu se intervine se 
referă la colaborarea cu virusul şi dezvoltarea celor două emisfere cerebrale şi crearea „vălului 
Mayei”. 

Am arătat mai sus de ce credem că există două tipare asemănătoare celulei şi virusului, 
înmagazinând de fapt „scenariul” vieţii, dar vom prezenta în continuare şi faptul că ştiinţa a 
descoperit că acest scenariu este scris într-un limbaj de programare sofisticat. Astfel a apărut 
termenii de „holograme-gene” şi „bio-computerul de unde ADN” care susţin ideea că structura apei 
intracelulare se modifică sub acțiunea luminii şi sunetului emise de cromozomi şi transmise 
întregului organism, formându-se un câmp de energie informaţională ce funcționează ca un 
computer. 

În articolul intitulat „Criză în viaţa ştiinţifică. Răspunsul undei genetice” semnat de P.P. 
Gariaev, M.J. Friedman şi E.A. Leonova Gariaeva, cercetători ruşi în cadrul Academiei de Ştiinţe 
Naturale, Medicale şi Tehnice de la Moscova, cu colaborări la Stanford — California şi la Toronto — 
Canada se face lumină în unele zone ale descifrării ADN-ului şi a textelor vechi. 

Iată câteva spicuiri din articol traduse de Toni Victor Moldovan: „Un organism are nevoie 
de două programe genetice. Primul este unul geometric, schematic, morfologic, adică se referă la 


şi obligaţii statornicite de tradiţiile unei ideologii religioase moştenite şi respectate riguros. În India întâlnim: Casta 
Brahmanilor (casta preoţilor care deţineau „puterea sacră”), Casta Kşatriya (casta războinicilor), Casta Vaisya 
(casta oamenilor liberi) şi Casta Sudra (casta servitorilor). 

140 11. Prin sacrificiu să-i ţineţi în viaţa pe zei, [iar] zeii să vă ţină în viaţa pe voi; susținându-vă unii pe alţii, 
veţi dobândi binele suprem (Bhagavad Gita — Yoga faptei). „De patru ori, spune legenda mayaşilor, zeii au creat 
omul, cel care îi întreţine, la rândul lui, şi care îi hrăneşte" (Mayaşii de Diego Ryval). 

141 Acesta este sensul primar al tiraniei care în mod greşit este utilizat ca sinonom al despotismului. 
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cum arată ființa. Al doilea program este sub forma unui text plin de înțelesuri care conține 
instrucțiuni şi explicații referitoare la cum să folosim primul program. Aceste programe sunt 
conținute în molecula de ADN sub formă de „benzi ADN video” care sunt folosite de aparatul 
genetic ce acționează ca un biocomputer. Când biocomputerul citeşte aceste videobenzi, lumina şi 
sunetul par să fie cele ce constituie programul-film al dezvoltării organismului. Când organismul 
şi-a terminat creşterea, şi dezvoltarea este completă, filmul se termină. Atunci începe un alt film 
care conține instrucțiuni despre cum să menţinem organismul pentru o perioadă de timp 
îndelungată. Din păcate, aceste videobenzi ce conțin informații despre un organism perfect sănătos 
sunt afectate în timp de mutații ADN. Instrucţiunile din program acumulează erori, organismul se 
îmbolnăveşte, îmbătrâneşte şi moare”. 

Conceptul undelor genetice introdus de grupul Gariaev are deja nu numai bază teoretică, ci 
şi experimentală”. Toate acestea au dus la următoarele concluzii: 

1. Toate substanţele vii au o componentă materială şi una energetico-informaţională sau 
subtilă. 

2. Proprietatea principală a energiei informaționale este aceea că este omniprezentă, 
adică este prezentă simultan în fiecare punct din spațiu în lumea noastră 
tridimensională. 

3. Cele două niveluri ale substanţelor vii sunt legate în mod intim unul de celălalt, se 
influenţează unul pe celălalt şi fiecare reflectă starea celuilalt. Mai mult decât atât, 
energia informațională este nivelul de comandă. 

4. Aşa-zisul 98% gunoi genetic din ADN nu este decât un supercod ce are un nivel cu 
mult mai avansat, superior celui de sinteză a proteinelor. Acest nivel înalt este nivelul 
undă. 

Genomul este un cod cvasi-inteligent. 

6. Funcţia nivelului undă al codului genetic există pentru a programa organizarea 
spaţio-temporală a fiinţei umane. În mod tradiţional geneticienii vorbesc despre 
ADN, ARN, proteine, limbaj, texte. Structurile limbajului standard al genomului (la 
nivelul material al genomului) sunt reprezentate de literele chimice din ADN care 
ocupă 2% din codul ADN. În undele genetice textele sunt realizate la nivel material 
sub forma unor sofisticate holograme dinamice (holograme-gene) în cristalele lichide 
ale continuumului cromozomial. 

Structurile lingvistice de la nivelul genomului pot fi comparate cu adevărate texte. Este 
posibil să aranjezi structura codului genetic în relaţie directă cu fiecare limbă existentă ceea ce 
aruncă o nouă lumină asupra mitului despărțirii de către zei a limbilor pământului în timpul 
construirii turnului Babel. Geneticienii au descoperit că textele genetice ARN conţin cuvinte 
ambigui (omonime) care au mai mult decât un înţeles, iar alegerea semnificației cuvântului 
respectiv se face din context. Aceste omonime încodează sinteza de proteine. Pentru ca aparatul 
genetic să aleagă înţelesul unic care se potriveşte la un moment dat, el trebuie să înţeleagă mai întâi 
sensul „textului” ARN şi numai după aceea să ia o decizie în ceea ce priveşte sinteza. Aceasta 
demonstrează că aparatul genetic este inteligent, că este capabil să gândească la nivel molecular şi 
la nivel de biocomputer. 


(9) 


142 Mai întâi s-a bombardat un container în care s-a realizat vacuum cu un LASER de mică putere. S-a 
constatat că fotonii pătrunşi în container au o dispoziţie întămplătoare, fără a respecta vreo regulă. În partea a doua a 
experimentului s-a introdus în container o mostră de ADN şi s-a bombardat din nou containerul cu acelaşi laser. S-a 
observat că distribuţia fotonilor s-a schimbat. Ei s-au aliniat ordonat de-a lungul mostrei de ADN. Cu alte cuvinte 
ADN-ul fizic a avut un anume afect asupra unor particule non-fizice şi anume a fotonilor. În partea a treia a 
experimentului mostra ADN a fost scoasă din container şi distribuţia fotonilor a fost din nou măsurată. S-a constatat 
că fotonii aveau aceeaşi distribuţie — ordonaţi şi aliniaţi ca şi când mostra ADN ar fi fost în continuare acolo. Efectul 
se păstrează până la 30 de zile după scoaterea mostrei ADN din container. Câteva experimente ieşite din comun au 
demonstrat că iradierea mormolocilor de broască cu undă genetică de salamandră a dus la naşterea de salamandre în 
loc de broaşte. 
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La data de 1 mai 2007, dr. Mae-Wan Ho — specialistă în genetică, originară din Hong Kong, 
a scris cartea „Jazz-ul cuantic — biologia lui Tao” din care rezultă că „Jazzul cuantic este muzica 
organismului dansând viața la nivelul fiecărei celule, molecule, atom la care ia parte, emițând 
lumină şi sunet'“ cu lungimi de undă de ordinul nanometrilor până la ordinul metrilor şi 
kilometrilor, extinzându-se pe un domeniu muzical de 70 de octave, fiecare parte improvizând 
spontan şi liber, dar păstrându-se în acord şi în pas cu întregul. Nu există nici un dirijor sau 
coregraf. Organismul se creează şi se re-creează la modul proaspăt odată cu fiecare moment care 
trece, recodând şi rescriind genele în celulele sale într-un dans complicat al vieţii care permite 
organismului să supravieţuiască şi să se dezvolte. Dansul este scris la fel cum e şi executat, fiecare 
mişcare este nouă, la fel cum şi prinde contur prin ceea ce a trecut. Organismul nu încetează 
niciodată să experimenteze mişcările sale şi să înregistreze experienţa sa ca referinţă ulterioară”. 

David Bohm a cret în 1971 noţiunea de "ordine desfăşurată" sau implicată, invizibilă, aflată 
în acelaşi Timp şi acelaşi Spaţiu. Numai prin desfăşurarea ordinii înfăşurate aceasta este percepută 
ca lume a realului jalonat în Timp şi Spaţiu. Toate înfăşurările sunt prezente în acelaşi timp, numai 
percepţia noastră este succesivă şi proiectată într-un spaţiu. Prezentul nu este decât un viitor care 
devine trecut păstrat în memorie. 

Din teoria lui Bohm rezultă că „într-un punct din ordinea implicată nedesfăşurată sau 
nemanifestă (ADN-ul), există înscrise - conform concepţiei holografice - toate evenimentele 
viitoare, dar tot acolo este şi o inteligenţă (un savoir absolu, cum spune Jung), care pur şi simplu 
ne face spectatori şi actori totodată, implicându-ne în demersul său”. 

Interesant că există pe Terra o limbă ce poate fi transpusă în limbaj matematic. Ea se 
numeşte aymara şi aparţine unui trib din America de Sud cu acelaşi nume, situat în zona Lacului 
Titicaca, la graniţa dintre Bolivia şi Peru, numărând circa 2-3 milioane de persoane. Lingviştii sunt 
unitar de acord că această limbă este creată artificial. De aceea au denumit-o şi “limba lui Adam”. 
Este greu de învăţat, căci semantica expresiilor, extrem de precisă, descrie trei situaţii posibile: 
afirmaţie (+1), îndoială (0) şi negaţie (-1) făcând din aymara singura limbă cu un sistem logic 
trivalent, în timp ce limbile indo-europene sunt construite în sistem logic bivalent ca şi limbajul 
cibernetic de programare. Este surprinzător că vorbind despre viitor aymara priveşte spre 
evenimentele trecute, pe care le are în faţă ca pe o frescă. Deci, la ei, evenimentele situate în viitor 
sunt văzute ca trecut şi invers, trecutul are aspectul de viitor. 

Specialiştii afirmă că aymara poate fi folosită direct ca limbaj de computer, mai performant 


143 Angelika Gebhart-Sayer spunea în 1986 că spiritele proiectează în faţa ochilor şamanilor, suprapus peste 
fundal, nişte imagini plutitoare, nişte figuri geometrice luminoase, nişte unde ritmice, nişte ornamente parfumate, ca 
şi cum s-ar răsfoi cu viteză mare paginile unei cărți cu desene. Odată atins de imaginea plutitoare şamanul simte 
nevoia să fluiere o melodie corespunzătoare viziunii luminoase, transformând-o astfel în sunet. Ca urmare, limba 
spiritelor este văzută, auzită şi simțită. Şamanii afirmă că nu ei crează cântecul, ci cântecul trece prin ei ca printr-un 
aparat de radio. Şi Chaumeil spunea în 1993: „comunicarea spiritelor cu şamanii se face prin „ciudate melodii 
fluierate şi «vorbitey»”. 

După Graham Townsley (1993) şamanii „sunt fermi în a spune că melodiile nici nu sunt create şi nici nu le 
aparţin lor, ci acelor spirite, care le «arată» sau le «oferă» cântecele, cu tot cu puterile aferente, dacă sunt suficient 
de buni pentru a le «recepționa». Puterea melodiilor este atât de mare, încât dacă sunt fluierate în stare conştientă, 
viziunile reapar, la fel de limpede ca şi cum s-ar trăi din nou aceea experienţă. Cuvintele acestor cântece sunt cu 
totul de neînțeles pentru cei care nu sunt şamani. Townsley scrie: „Aproape nici un lucru amintit în aceste cântece nu 
este numit aşa cum suntem obisnuiţi. Sunt utilizate în schimb cele mai obscure metafore. De exempu, noaptea 
devine «tapirul însetat», pădurea devine «alune cultivate», peştii sunt «porci pecari», jaguarii sunt «coşuri de 
nuiele», anacondele sunt «hamace» şi tot aşa mai departe”. Logica metaforei poate fi explicată printr-o legatură 
obscură, dar reală: „În acest fel peştele devine «porc pecari cu guler alb», din cauza asemănării dintre branhiile 
acestuia şi petele de pe gâtul porcului pecari, jaguarul devine «coş» din cauză că nuielele din care este împletit coşul 
(wonati) dau naştere unui model asemănător cu cel de pe blana jaguarului”. Şamanii înţeleg foarte limpede aceste 
metafore şi le numesc /saiyoshtoyoshto, adică „întorsătură de limbă”, ceea ce Townsley traduce prin „limbaj 
răsucit”. Limba răsucită le permite să se învârtă în jurul lucrurilor, fără a se apropia prea mult, putând să le 
examineze pe îndelete şi să le vadă limpede. În cercurile ezoterice, limbajul căruia iniţiaţii îi atribuie niveluri de 
semnificaţii ascunse este numit uneori „limbaj verde” sau „limbajul păsărilor” („Şarpele cosmic” de Jeremy Narby). 
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decât cel actual, deoarece sistemul binar actual are o memorie binară de 2 la puterea 4, adică de 16 
posibilităţi de încodare. Sistemul trinar al limbii aymara ar înlocui biții cu triți. Un sistem trinar 
poate stoca 3 la puterea 4, adică 81 de posibilităţi de încodare a informaţiei. 

Existenţa unor tipare, existenţa unui limbaj de programare, existenţa unei corelaţii între 
funcţionarea tiparelor şi istoria umană au determinat oamenii de ştiinţă să facă pasul următor şi să 
considere că trăim într-un univers artificial, că participăm la un joc tridimensional afişat pe un 
monitor uriaş de genul „vălului Maya”. 

Teoria nu este de dată recentă, ci este bazată pe o idee formulată de Rene Descartes în 
secolul al 16-lea prin care susținea că întreaga realitate este manipulată de un demon. Această 
ipoteză a fost dezvoltată în 2003 în scrierile lui Nick Bostrom, profesor de filosofie în cadrul 
Universităţii Oxford. Teoria publicată se baza pe trei argumente principale : 

- Este foarte probabil ca specia umană să dispară înainte de a evolua în aşa-numita specie 
„postumană"; 

- Este improbabil ca orice civilizație „postumană" să nu poată simula de un număr de ori propria 
evoluţie istorică; 

- Este aproape sigur că trăim într-o simulare computerizată. 

Printre ultimii adepţi se numără Elon Musk, cofondator PayPal şi director executiv Tesla 
Motors. El a spus că există o şansă la câteva miliarde ca noi să trăim, într-adevăr, într-o simulare 
realizată de o civilizaţia mult mai avansată decât a noastră, că este aproape sigur că trăim într-un 
Univers artificial, care de fapt este o simulare pe calculator, la fel ca în seria de filme "Matrix", 
” Surrogates” şi ” Transcendence”. 


Pornind de la ideea din 1997 a lui Juan Maldacena, fizician teoretician, care a propus ideea 
unui univers de „corzi vibratoare” care există în nouă dimensiuni (singurele dimensiuni ale lumii 
înconjuratoare fiind trei), plus una care este timpul, şi că acesta ar fi practic o imensă hologramă, în 
2013, Yoshifumi Hyakutake de la Ibaraki University din Japonia împreuna cu colegii săi au simulat 
pe calculator energia dintr-o gaură neagră precum şi alte proprietăţi bazate pe predicțiile teoriei 
corzilor, şi calculând energia internă a unui cosmos fără gravitație au obținut o similitudine ce ar 
confirma posibilitatea existenţei unui univers holografic. 

Observând un progres tehnologic real, aflat într-o expansiune logaritmică, nu numai 
scriitorii s.f. îşi pot imagina că lumea în care trăim este de fapt o hologramă sau o realitate virtuală 
şi nu fizică, ci şi specialiştii în domeniul „inteligenţei artificiale” îşi imaginează faptul că noi trăim 
de fapt într-un joc video pe computer fără să ne dăm seama. 

Rezultă că studierea aprofundată a funcţionării celulei şi a virusului ne-ar putea ajuta să 
înţelegem şi chiar să anticipăm ce urmează în evoluţia omului pentru că, prin genomil viral pe care 
îl are implantat în el, omul se află chiar în centrul lumii. 

Celula funcționează ca o uzină chimică deservită de roboţi ultraperformanţi, ce se poate 
autorepara şi că în cele patru etape ale ciclului celular, meioza este cea mai vulnerabilă prin 


314 


„haosul” ce se crează prin dispariţia peretelui nuclear, prin producţia exacerbată de „piese” şi de 
finalul „apocaliptic” al acestei faze prin realizarea unui „Nou Pământ'“” sau unei „Împărăţii a 
Cerului”. 

Celula excelează prin viteza de comunicare şi perfecțiunea transportului, direcţie în care 
omenirea deja merge. Se pare că viitorul este creat de încărcătura imformaţională pe care morţii o 
iau cu ei. Ca urmare viitorul poate fi modificat prin ideile ce se inoculează oamenilor în timpul 
vieţii. Aşa lucrează virusul. Căile spirituale practicate de cât mai mulţi adepţi vor asambla un virus 
în „patternul” invizibil. Această realizare va duce, după un interval de timp datorat diferenţei în 
măsurarea timpului în cele două lumi (una vizibilă şi una invizibilă), la crearea în lumea materială a 
unor nave de tip Borg. 

Cărţile sacre susțin că omenirea se află în Kali-Yuga, adică în plină Meioză a tiparului 
invizibil (după ipoteza noastră), şi că deja putem distinge cele două căi pe care merge omenirea. 
Una este „transumanismul” şi a doua este „singularitatea tehnologică”. Ca şi în cazul religiei 
care are încorporat un focar ezoteric ca miez secret (întâi apare focarul ezoteric după care acesta se 
camuflează cu o religie. Ex: focarul Budha este camuflat de budism, focarul Zoroastru camuflat de 
zoroastrism, focarul Moise camuflat de iudaism, focarul Isus camuflat de creştinism, focarul 
Mohamed camuflat de islamism) la care au acces doar persoanele ce şi-au activat virusul primit la 
naştere, şi transumanismul are încorporat în miezul lui singularitatea tehnologică la care vor avea 
acces doar acelaşi tip de persoane. Prin moartea „eliberaţilor în viaţă” se pun bazele singularității 
tehnologice. 

„Transumanismul” (uneori simbolizat prin >H sau H+) este o mişcare intelectuală şi 
culturală care lucrează în scopul transformării fundamentale a condiţiei umane prin utilizarea la 
maximum a tehnologiilor sofisticate ce se vor dezvolta în viitor, precum şi limitările etice ale 
utilizării acestor tehnologii. 


Transhumanism 


+ 


Ideea din spatele transumanismului este dorința oamenilor de a se folosi de maşini 
nanometrice care să optimizeze inteligenţa, să repare celule, să vindece instant orice boală sau să 
sincronizeze procesele mentale cu computere super-inteligente. Transhumanismul subliniază 
perspectiva evoluționistă, incluzând crearea unei specii extrem de inteligente prin îmbunătăţirea 
cognitivă (adică creşterea biologică), dar se lipseşte de un "viitor postuman" ca obiectiv final al 
evoluţiei. Întrucât oamenii cu vederi foarte religioase percep transhumanismul ca fiind un afront 
direct asupra credințelor lor spirituale, susținând că oamenii ar putea să se substituie lui Dumnezeu, 
Vaticanul a dat în 2002 o declaraţie intitulată "Comuniunea și stăpânirea: Persoanele umane create 
în imaginea lui Dumnezeu" în care se spune că "schimbarea identității genetice a omului ca 
persoană umană prin producerea unei ființe infra-umane este radical imorală”, pentru că ar 
însemna că " are dreptul de a dispune de propria natură biologică". Declaraţia susţine, de 
asemenea, că crearea unei ființe supranumane sau superioare spiritual este "de neconceput", 
deoarece îmbunătăţirea adevărată poate veni numai prin experienţa religioasă şi "realizarea mai 
completă a chipului lui Dumnezeu". 

Ca urmare, din 2006, asociația transumanistă Mormon sponsorizează conferințe pe tema 
intersecţiei dintre tehnologie şi religie, iar din 2009, Academia Americană de Religii poartă discuţii 
pe tema "transhumanismului şi religiei" în cadrul reuniunii sale anuale, în care cercetătorii din 


144 Aluzie la cartea „Un nou pământ” de Eckhart Tolle. 
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domeniul studiilor religioase încearcă să identifice şi să evalueze critic orice convingeri religioase 
implicite care ar putea sta la baza pretențiilor şi ipotezelor transumaniste cheie. 

Printre comunităţile care neagă transumanismul dar şi lumea modernă în general se numără 
şi Amişul!'%. 

Giulio Prisco, om de ştiinţă şi transhumanist, afirmă că "religiile cosmice bazate pe ştiinţă ar 
putea fi cea mai bună protecție a noastră de căutările nesăbuite ale superinteligenţei şi ale altor 
tehnologii riscante". În 2002, Kevin Warwick a realizat un dispozitiv cu 100 de electrozi pe care l-a 
implantat chirurgical în nervii mediani ai brațului stâng, pentru a-şi lega sistemul nervos direct de 
un computer și, astfel, să se conecteze şi la internet. După o serie de experimente a fost capabil să 
controleze direct o mână robot folosind semnalele sale neuronale şi să simtă forța aplicată de mână 
prin feedback de la vârfurile degetelor. De asemenea, el a experimentat o formă de intrare 
senzorială ultrasonică şi a efectuat prima comunicare pur electronică între propriul său sistem 
nervos şi cea a soţiei sale, care a avut de asemenea implantat electrozi. 

Potrivit lui Nick Bostrom, impulsurile transcendentaliste au fost exprimate în Epicul lui 
Gilgamesh, precum şi în căutări istorice pentru Fântâna Tineretului, Elixirul Vieţii şi alte eforturi de 
a se opri îmbătrânirea şi moartea. 

Prima utilizare cunoscută a termenului "fransumanism" datează din 1957, când biologul 
Julian Huxley, definea transumanismul ca "omul rămânând om, dar depășindu-se pe sine prin 
realizarea noilor posibilități ale naturii sale umane". 

În 1990, filosoful Max More a pus bazele transumanismului modern dându-i o nouă 
definiție: „Transumanismul este o clasă de filosofii care caută să ne îndrume către o condiție 
postumană'“. Deci transumanismul este o etapă de tranziţie de la uman la nonuman, de la celulă la 
virus, de la biologic la nebiologic (să nu uităm că virusul este un cristal, o piatră). 

În 1998, filosofii Nick Bostrom şi David Pearce au fondat Asociaţia Mondială 
Transumanistă (World Transhumanist Association, WTA), o organizaţie neguvernamentală 
internațională care să lucreze pentru recunoașterea transumanismului ca subiect legitim al 
investigaţiei ştiinţifice și politicilor publice. În 1999, WTA a proiectat și adoptat "Declarația 
Transumanistă" care furniza două definiții formale pentru transumanism: 

1. Mișcarea intelectuală şi culturală care afirmă că este posibilă şi de dorit îmbunătăţirea 
fundamentală a condiţiei umane prin rațiune aplicată, în special prin dezvoltarea şi 
accesibilizarea pe scară largă a tehnologiilor care să elimine îmbătrânirea și să mărească 
mult capacitățile umane intelectuale, fizice şi psihologice. 

2. Studiul promisiunilor, a consecințelor și potenţialelor pericole ale tehnologiilor care ne vor 
permite să depăşim limitările umane fundamentale și studiul conex al problemelor etice 
implicate în dezvoltarea și utilizarea unor asemenea tehnologii. 

Întrucât gânditorii transumanişti postulează că fiinţele umane vor fi transformate mai 
devreme sau mai târziu în ființe cu abilități atât de mult extinse încât să merite eticheta de 
"postumane", au apărut în sânul mişcării două clase de curente: una se limitează doar la 


îmbunătăţirea omului'”, iar a doua la crearea unei entităţi nonumane, complet diferită de ceea ce 


145 Amish este o grupare religioasă creştină cu doctrină anabaptistă, caracterizată mai ales prin felul de trai 
simplu şi tradiţional și rezistenţa pe care o opune în fața adoptării obiceiurilor şi utilităţilor moderne. În lume există 
peste 300.000 de persoane aparținând acestei grupări, cea mai mare parte trăind în Statele Unite. 

146 Noţiunea de Postuman este un concept originar din domeniile science fiction, futurologie, artă 
contemporană şi filosofie care înseamnă literalmente o persoană sau o entitate care există într-o stare care nu este 
umană. Postumanul nu trebuie confundat cu transumanul (omul întărit nanobiotehnologic) şi cu definițiile înguste 
ale postumului ca transcendență sperată de materialitate. Noţiunea de postuman apare atât în postumanism cât şi în 
transumanism, dar are o semnificaţie specială în fiecare tradiţie. Postumanul este noul homo sapiens care a suferit 
schimbări fiziologice considerabile (schimbări ce ar putea să nu fie rezultatul evoluţiei naturale, ci al unei evoluții 
ghidate în mod direct de inteligenţa umană sau de noile tehnologii). 

147 Hank Pellissier, directorul general al Institutului pentru Etică şi Tehnologii Emergente (2011-2012), a 
analizat transhumaniştii. El a constatat că, dintre cei 818 respondenţi, 23,8% nu au dorit nemurirea. Printre motivele 
invocate se numără: plictiseala, suprapopularea Pământului şi dorința "de a merge în viaţa de apoi”. 
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numim om. 


Transuman Postuman 


Din prima clasă fac parte, până acum, următoarele curente: 


Tehnogaianismul (un cuvânt compus care combină "tehno" pentru tehnologie şi "gaian" 
pentru filosofia Gaia) reprezintă o poziţie ecologistă de sprijin activ pentru cercetarea, dezvoltarea 
şi utilizarea tehnologiilor emergente și viitoare pentru a ajuta la restabilirea mediului. Acest punct 
de vedere este diferit de poziția implicită a ecologiștilor radicali conform căreia toate tehnologiile în 
mod necesar degradează mediul şi că restabilirea mediului poate avea loc numai cu o dependenţă 
redusă de tehnologie. Tehnoganienii susțin că tehnologia devine mai curată şi mai eficientă cu 
timpul. Mai direct, ei susțin că astfel de lucruri precum nanotehnologia şi biotehnologia pot inversa 
direct degradarea mediului. De exemplu, nanotehnologia ar putea transforma gunoiul din depozitele 
de deşeuri în materiale şi produse utile, în timp ce biotehnologia ar putea crea noi microbi care să 
devoreze deșeurile periculoase. 

Technoganienii cred că singura modalitate de a continua avansarea civilizației umane este de 
a accepta principiile tehnogeneziei şi de a limita epuizarea resurselor naturale şi de a minimiza 
dezvoltarea nesustenabilă care ar putea duce la dispariţia în masă a speciilor. Efectele distructive ale 
civilizației moderne pot fi atenuate de soluţii tehnologice, cum ar fi utilizarea energiei nucleare. Mai 
mult, technoganienii susțin că doar ştiinţa şi tehnologia pot ajuta umanitatea să conştientizeze 
riscurile de dispariţie a civilizațiilor de pe planeta Pământ şi să dezvolte contramăsuri. 

Astfel, ingineria climatică este o metodă tehnologică care utilizează două categorii de 
tehnologii - eliminarea dioxidului de carbon şi gestionarea radiației solare. Eliminarea dioxidului de 
carbon se adresează unei cauze a schimbărilor climatice prin eliminarea unuia dintre gazele cu efect 
de seră din atmosferă. Managementul radiaţiilor solare încearcă să contracareze efectele gazelor cu 
efect de seră, determinând Pământul să absoarbă mai puţină radiaţie solară. 

Ingineria cutremurului este o metodă tehnologică care are în vedere protejarea societăţii şi a 
mediului natural şi artificial provocat de cutremure prin limitarea riscului seismic la niveluri 
acceptabile. 

Un alt exemplu de practică tehnogoiană este un sistem ecologic închis artificial folosit 
pentru a testa dacă și cum pot oamenii trăi și lucra într-o biosferă închisă, în timp ce desfăşoară 
experimente ştiinţifice. În unele cazuri este folosit pentru a explora posibila utilizare a biosferelor 
închise în colonizarea spaţiului şi permite, de asemenea, studiul şi manipularea unei biosfere fără a 
afecta Pământul. Cea mai avansată propunere tehnogoiană este "terraformarea" unei planete, a unui 
satelit natural sau a altui corp prin modificarea deliberată a atmosferei, a temperaturii sau a 
ecologiei pentru a fi similar cu cele ale Pământului pentru a fi locuită de oameni. 
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Mişcarea anti-îmbătrânire (imortalismul) este o mişcare socială dedicată eliminării sau 
inversării îmbătrânirii sau reducerii efectelor acesteia. O parte substanțială a atenţiei mişcării se 
referă la posibilitățile de extindere a vieții, dar există și interes pentru tehnici precum chirurgia 
cosmetică care ameliorează efectele îmbătrânirii, mai degrabă decât o întârzie sau o înfrânge. 

Doi susținători populari ai mişcării anti-îmbătrânire includ pe Ray Kurzweil, care spune că 
omenirea poate învinge îmbătrânirea prin avansarea tehnologiei şi Aubrey De Gray, care spune că 
corpul uman este o maşină foarte complicată şi, prin urmare, poate fi reparată pe termen nelimitat. 


Postgenderismul susține că genul este o limitare arbitrară şi inutilă a potențialului uman și 
prevede eliminarea genului biologic şi psihologic involuntar în specia umană ca urmare a evoluţiei 
sociale și culturale şi prin aplicarea neurotehnologiei, a biotehnologiei şi a tehnologiilor de 
reproducere asistată. 

În cartea „Dialectica Sexului” din 1970, feministul radical Shulamith Firestone a scris că 
sarcina şi naşterea sunt o sursă de inegalitate între femei și bărbaţi şi că un uter artificial ar elibera 
"femeile din tirania biologiei lor reproductive". 

Avocaţii postgenderismului susțin că prezenţa stratificării sociale pe baza diferenţelor de gen 
sunt, în general, în detrimentul indivizilor şi al societății. Având în vedere potențialul radical al 
opțiunilor avansate de reproducere asistată, postgenderii consideră că sexul în scopuri de 
reproducere va deveni fie învechit, fie că toți bărbaţii post-gender vor avea capacitatea, dacă aleg 
acest lucru, să aibă atât o sarcină pe termen cât şi un copil, care, după părerea postgenderistă, ar 
avea ca efect eliminarea necesităţii unor genuri determinate într-o astfel de societate. 

Postgenderiştii nu sunt doar susținători ai androgeniei, dar şi a "amestecului" de trasături 
masculine şi feminine, nu se referă numai la sexul fizic sau la trăsăturile sale presupuse, ci se 
concentrează şi pe ideea de a elimina sau de a depăşi identitățile de gen. Într-o construcţie 
tradițională de gen, unul este fie bărbat, fie femeie, dar în postgenderism nu este nici bărbat, nici 
femeie, nici alt rol asumat de gen. Astfel, un individ în societate este pur şi simplu un agent al 
omenirii care trebuie definit de acţiunile sale. 

În ceea ce priveşte tehnologiile potenţiale de reproducere asistată, se crede că reproducerea 
poate continua să se întâmple în afara metodelor convenționale, și anume actul sexual şi 
inseminarea artificială. Clonarea umană, parthenogeneza și uterul artificial pot extinde semnificativ 
potenţialul de reproducere umană. 


Transumanismul democratic este un termen elaborat de James Hughes în 2002 şi se referă 
la transumaniștii, susținători ai dezvoltării şi utilizării tehnologiilor de îmbunătăţire a vieţii umane, 
care susțin opinii politice liberale, sociale şi / sau democratice. 

Potrivit lui Hughes, ideologia "provine din afirmaţia că ființele umane vor fi, în general, mai 
fericite atunci când vor deţine un control raţional asupra forţelor naturale şi sociale care le 
controlează viața”. Fundaţia etică a transumanismului democratic se bazează de regulă pe 
utilitarismul şi teoria personalităţii non-antropocentrice. Asistenţa transumană democratică oferă 
acces egal la tehnologiile de îmbunătăţire umană pentru a promova egalitatea socială şi pentru a 
împiedica tehnologiile să promoveze diviziunea în rândul claselor socio-economice. În timp ce 
ridică obiecţii atât față de bioconservatismul de dreapta şi de stânga, cât şi faţă de transumanismul 
libertarian, Hughes îşi propune să încurajeze transumaniștii democrați şi potenţialii lor aliaţi 
progresiști să se unească ca o nouă mișcare socială și să influenţeze politica publică biopolititică. 

Teza sa centrală este că tehnologiile emergente şi democraţia radicală pot ajuta cetățenii să 
depăşească unele dintre cauzele profunde ale inegalităţilor de putere. 

Potrivit lui Hughes, termenii "tecno-progresivism" şi "transumanism democratic" se referă la 
acelaşi set de valori şi principii iluministe dar, termenul tehnoprogresivist a înlocuit folosirea 
cuvântului transhumanism democratic. 

Jurnalistul ştiinţific Ronald Bailey critică transumanismul democratic şi apără 
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transumanismul libertarian, iar criticul teoretician Dale Carrico a apărat transumanismul democratic 
de critica lui Bailey. 


Antropologia cyborgologică este o disciplină care studiază interacțiunea dintre omenire şi 
tehnologie dintr-o perspectivă antropologică. Disciplina este relativ nouă, dar oferă perspective noi 
privind noile progrese tehnologice şi efectul lor asupra culturii şi societății. 

Multe cadre universitare au contribuit la dezvoltarea antropologiei cyborg și mulți alții care 
nu au auzit acest termen continuă să desfăşoare cercetări care ar putea fi considerate antropologie 
cyborg. Bruno Latour a propus „Teoria rețelei de actori” (ANT) care îi ajută pe savanţi să înţeleagă 
modul în care aceste elemente colaborează pentru a modela fenomenele tehno-culturale. Latour 
sugerează că actorii şi subiectele pe care le acţionează fac parte din reţele mai mari de interacţiune 
reciprocă şi bucle de feedback. Oamenii și tehnologia se formează reciproc. 

Încă de acum câteva decenii sunt disponibile implanturi cochleare pentru a reda auzul, iar de 
câţiva ani sunt disponibile şi implanturi de retină artificială şi stimulatori cerebrali. De asemenea 
unii cercetători încearcă să creeze dispozitive externe sau interne care conectate la un computer să 
ne poată „citi gândurile”, însă nu pentru a ne spiona, ci pentru a ajuta persoanele care nu pot 
comunica cu ceilalți din cauza unor boli incurabile grave. 

Donna Haraway'*% a definit cyborgul acum aproape doua decenii, ca fiind un amestec de 
carne şi tehnologie ce caracterizează corpul modificat prin introducerea de harware, proteze şi alte 
implante. Poate fi comparat cu un alt neologism: bionic™®, care este un compus de biologic şi 
electronic şi reprezintă un organism cu un implant electronic. 


148 Donna J. Haraway este un proeminent învăţat în domeniul ştiinţelor şi al studiilor de tehnologie de la 
Universitatea din California. "A Cyborg Manifesto" este un eseu scris de Donna Haraway şi publicat în 1984. În el, 
promovează conceptul de cyborg care este o respingere a limitelor rigide, în special cele care separă "omul" de 
"animal" şi "omul" de "maşină. " Ea scrie: "Cyborgul nu visează o comunitate pe modelul familiei organice, de data 
aceasta fără culpabilitatea oedipiană. Cyborgul nu ar recunoaște Grădina Edenului, nu este făcut din noroi şi nu 
poate visa să se întoarcă în praf. Manifestul critică noţiunile tradiţionale ale feminismului. Foloseşte metafora unui 
cyborg pentru a îndemna feministele să depăşească limitele sexului tradițional, ale feminismului şi ale politicii; în 
consecință, "Manifestul" este considerat unul dintre punctele-cheie ale dezvoltării teoriei postumane feministe. Mai 
târziu îşi va corecta poziţia afirmând că nu este de partea post-genismului care este adesea asociat cu conceptul 
utopic de a fi dincolo de masculinitate şi feminitate. 

149 Bionica reprezintă ştiinţa ce studiază sistemele biologice pentru a obţine cunoştinţe utile ființei umane. Este 
un câmp de cercetare și aplicaţie interdisciplinar care se ocupă de studierea de soluţii tehnice "găsite" de natură prin 
evoluție şi aplicarea acestora în tehnică şi tehnologie umană inovatoare. Bionica s-a născut din descoperirea că 
"invențiile" deseori uimitoare ale naturii sunt optimizate la un nivel mult superior soluţiilor realizate de oameni 
pentru scopurile respective. Bionica este învăţare sistematică de la natură şi astfel se deosebeşte de "inspiraţie din 
natură". Disciplinele involvate în bionică sunt ştiinţe naturale şi ştiinţe tehnice (inginerie), dar după caz şi 
arhitectură, design, filozofie. George Dyson, într-o carte apărută în 1998 („Darwin Among the Machines"), face 
următoarea observaţie: „În jocul vieţii şi al evoluţiei, există trei jucători la masă: ființele umane, natura şi maşinile. 
Eu sunt clar de partea naturii, dar natura, o suspectez, e de partea maşinilor“. Cu alte cuvinte, biologia şi ingineria 
merg mână în mână; bionica este dovada vie (sau automată) a acestei relaţii de tovărăşie. 
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Se consideră că fyborgul sau omul „reparat fizic” (căşti pentru auz, ochelari, îmbrăcăminte 
şi telefoane, chiar dacă sunt externe, în mod funcțional sunt o parte din noi şi care ne permit să 
rămânem biologici fără a renunţa la ceea ce ne oferă tehnologia) prefigurează cyborgul. 

Iniţial termenul cyborg a fost inventat într-o lucrare din 1960 despre explorarea spaţiului. Un 
cyborg este în mod tradițional definit ca un sistem cu componente organice şi anorganice. În sensul 
cel mai îngust al cuvântului, cyborgii sunt oameni cu părți corporale prelucrate. Aceste piese de 
cyborg pot fi tehnologii de restaurare care ajută la o funcționare a corpului în care sistemul organic 
a eşuat, cum ar fi stimulatoarele cardiace, pompele de insulină și membrele bionice sau tehnologiile 
îmbunătăţite care îmbunătăţesc corpul uman dincolo de starea sa naturală. În sensul cel mai larg, 
toate interacţiunile umane cu tehnologia se pot califica drept un cyborg. Majoritatea antropologilor 
cyborg se sprijină pe cea din urmă definiţie a cyborgului; unii, cum ar fi Case Amber, chiar pretind 
că oamenii sunt deja cyborgs, deoarece viaţa de zi cu zi a oamenilor şi sentimentul de sine sunt atât 
de interconectate cu tehnologia. Manifestul "Cyborg" al lui Haraway sugerează că tehnologiile 
precum avatarele virtuale, inseminarea artificială, operaţia de schimbare sexuală și inteligenţa 
artificială pot face irelevante, chiar inexistente, dihotomiile sexului şi genului. Ea continuă să spună 
că şi alte distincții umane cum ar fi viaţa şi moartea, omul şi maşina, virtualul și realul pot să 
dispară. 

Specialiştii au trasat deja trei stadii de evoluţie a cyborgilor, al patrulea aparținâmd deja 
singularităţii tehnologice: 


STADIUL 1. 

Cyborgul este echivalentul unei unelte primitive, iar a fi cyborg presupune 
extinderea/inlocuirea externă a mâinii, de exemplu, cu un ciocan sau cu un cuţit. Procesul de 
înlocuire vizează înlăturarea anumitor părţi din schelet şi punerea în locul lor a unor grefe 
artificiale. Astfel, piciorul de lemn sau mâna-carlig, ca proteze artificiale, reprezintă primele etape 
ale transformării omului în cyborg. În acest stadiu, porțiuni din sistemul nervos sunt eliminate o 
dată cu membrele amputate. 


STADIUL 2. 

Cyborgul este construit prin înlocuirea sistemului osos şi a celui locomotor. 
Acest stadiu e echivalent cu înlocuirea mușchilor cu motoare. Mâinii, de exemplu, îi ia locul o 
maşină mobilă, manipulată de un servomecanism care reproduce mişcarea diverselor grupe de 
muşchi; inima e înlocuită de o valvă artificială; ochii — cu cristale mecanice. Asemenea mecanisme 
depind, însă, de existenţa unui sistem neuromuscular intact, care să le controleze. 


STADIUL 3. 

Penetrarea tehnică atinge sistemul nervos, iar structura acestuia este schimbată în mai 
multe sisteme periferice, autonome, care se ocupă, fiecare în parte, de un proces intern. Acest 
stadiu este echivalent cu sistemele simple de reglare şi control utilizate deja pe scară largă în 
călătoriile spaţiale. Exemple fictive de cyborgi în acest stadiu sunt celebrele personaje bionice din 
benzile desenate realizate în a doua jumatate a secolului XX. 

Transumanismul a fost descris de către un opozant declarat ca "cea mai periculoasă idee din 
lume", în timp ce un susţinător contrează spunând că este "mișcarea ce esențializează cele mai 
îndrăzneţe, curajoase, imaginative şi idealiste aspirații ale umanităţii”. 

Transumanismul este la granița inteligenţei artificiale și la intersecţia nano-medicinei, 


geneticii, neurologiei, biotehnologiei şi metodei cryonis!*. 


150 Cryonics este conservarea cadavrelor în azot lichid (-196* C) în speranţă că în câteva decenii tehnologia 
disponibilă va face posibilă decongelarea şi reanimarea lor, poate reîntineriţi şi astfel ar putea să trăiască încă mult 
timp. Din păcate, este o tehnică foarte costisitoare, nesigură şi nu oferă nici o dovadă ştiinţifică logică pentru a-şi 
justifica costurile ridicate, motiv pentru care o putem considera un capriciu al oamenilor bogaţi. 
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În afară de magnați, agenţii guvernamentale, corporaţii şi oameni de ştiinţă de la diverse 
universități, mai există o categorie de oameni care experimentează diverse metode pentru a trece la 
următorul nivel al evoluţiei. Se numesc biohackeri şi își implantează cipuri, magneți și senzori sub 
piele. O fac în garaje şi în cabinete nespecializate și au format comunități atât online, cât şi offline. 

Cel mai probabil, aceşti biohackeri vor face curând şi experimente genetice. Trecând peste 
încercarea unui profesor universitar care şi-a implantat o a treia ureche pe antebraţ, modificările 
genetice ar putea fi duse la cu totul alt nivel datorită costurilor reduse pe care le presupune metoda 
CRISPR. Se va ajunge la situaţia în care oricine îşi va putea comanda un kit de pe Internet, iar 
tutoriale va găsi la tot pasul. 

Posibilitatea de a „îmbunătăți” ființele umane ar putea conduce la o gravă injustiţie socială 
dacă ne gândim la costurile acestor tehnici ce vor rămâne inaccesibile celor săraci. Dar şi dacă toți 
ar avea posibilitatea de a-şi îmbunătăţi propriile caracteristici sau pe cele ale fiilor lor, într-un final 
societatea va fi divizată între cei care vor accepta noile tehnici şi cei care vor alege să nu 
manipuleze natura umană nici măcar pentru a preveni imperfecţiunile genetice ale fiilor încă 
nenăscuţi. În această lume ipotetică relaţiile sociale vor depinde foarte mult de atitudinea celor 
dintâi faţă de ceilalți, dar mai ales dacă aceştia vor decide că, în anumite situaţii, toţi trebuie să se 
supună tehnicilor de îmbunătăţire 

Un aspect foarte important al societăţii viitoare ar putea fi religia, aşa cum a fost pentru 
multe milenii. Dacă facem o analiză „demografică” şi „socială”, probabil am reuşi să prevedem care 
va fi religia care va avea numărul cel mai mare de adepţi, dar, într-un final, nu există nici o 
certitudine a viitorului religios sau laic a majorităţii democratice. 

„Chiar dacă nu este o religie, transumanismul ar putea să se folosească de câteva dintre 
aceleaşi funcţii pe care oamenii le-au căutat în mod tradiţional în religie. Acesta oferă un sens de 
direcţie şi un scop, sugerând viziunea că oamenii pot realiza ceva mai măreț decât condiția noastră 
actuală. Spre deosebire de majoritatea adepților religioşi, transumaniştii caută să-şi transforme 
visele în realitate în această lume, fără a se folosi de puteri supranaturale sau intervenţii divine, ci 
prin gândire rațională şi empirism, prin continua dezvoltare a ştiinţei, a economiei şi a omenirii. 
Unele dintre perspectivele care aparțineau exclusiv instituţiilor religioase, cum ar fi o viaţă lungă, 
fericire nemuritoare şi inteligenţă asemenea lui Dumnezeu sunt discutate de transumanişti ca fiind 
potenţiale viitoare realizări ale ingineriei”, spune N. Bostrom în „The Transhumanist..., 46. 

„Dacă nu facem nimic, în curând societatea omenească va fi dominată de maşini 
superinteligente care vor controla totul. O alternativă la acest viitor ar fi ca oamenii să rămână sub 
control — chiar dacă asta înseamnă să devină cyborgi”, spune fizicianul Stephen Hawking. 


Din a doua clasă fac parte următoarele curente: 

Singularitarismul este o mişcare generată de un „grup ezoteric” şi definită de convingerea 
că probabil în viitorul mediu se va realiza „singularitatea tehnologică”. Aceasta este un concept care 
se referă la posibilitatea apariției, în viitor, a unei inteligențe supraumane, graţie mijloacelor 
tehnologice. Apariţia singularităţii tehnologice reprezintă un orizont de aşteptare, dincolo de care 
este dificil de înţeles şi prezis ce s-ar întâmpla, de vreme ce capacităţile unei inteligenţe supraumane 
nu prea pot fi înţelese de o minte înzestrată cu inteligenţă umană obişnuită. Exact ce susţine 
Rene Guenon în „Autoritatea spirituală şi putere temporală”, pg. 113, că omul obişnuit nu poate 
atinge prin rațiune, adică prin filozofie (înţelepciune umană), decât „micile mistere”, adică ceea ce 
poate fi numit „natural”, fizic, pe când cu intelectul, cu revelaţia, poate atinge „supra-naturalul”, 
adică „marile mistere”, de dincolo de lumea manifestată. Pentru cunoaşterea a tot ce depăşeşte 
starea umană, facultățile individuale devin neputincioase, fiind necesară „revelaţia”, adică 
comunicarea cu stările superioare, care se întemeiază pe „inspiraţie intelectuală”, pe „intuiţie”. 

Dacă de transumanism vor beneficia doar cei cu bani, de singularitate tehnologică va 
beneficia doar o elită de „aleşi”. 
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Odată atinsă singularitatea, ar urma o explozie a inteligenţei - un fenomen prin care 
superinteligenţele apărute ar crea, generaţie după generaţie, fiinţe capabile de performanţe din ce în 
ce mai mari ale minţii. Aceste minţi uluitoare ar putea născoci, într-un ritm din ce în ce mai alert, 
transformări fără precedent a fiinţei umane, obținând o creatură cu capacităţi fizice şi cognitive 
crescute enorm faţă de cele ale omului de azi, adică un „Cyborg” în stadiul 4. El va fi dotat cu un 
sistem nervos propriu. Acest stadiu echivalează cu înlocuirea creierului uman cu computere de mare 
putere. Aflat, astazi, abia la începuturile cercetării teoretice, stadiul 4 ar presupune structuri 
mediatoare între organismul viu (marcat de emoţii, imaginaţie, intuiție, percepţie şi rațiune) şi 
organismul mecanic (marcat de logica liniară). Aceste structuri mediatoare ar impune stabilirea unor 
priorităţi între impulsurile organice şi rațiunea mecanică. Unii cercetători consideră că stadiul 4 va 
produce şi un nou tip de conştiinţă, care se va situa dincolo de distincția liniar/neliniar ce separă 
astăzi omul de maşină. 

O aplicaţie a unor asemenea caracteristici este imaginată în cartea „Origini” a lui Dan 
Brown. 

Conceptul de singularitate tehnologică a fost în mod formal lansat în 1993 de către 
matematicianul Vernor Vinge şi dezvoltat apoi de către experţi precum Ray Kurzweil"! („Legea 
întoarcerilor accelerate”) şi Ehezer Yudkowsky, devenind un important obiectiv tehnologic urmărit 
de centrul ezoteric al mișcării transumaniste. 

Practic, singularitatea este momentul în care orice predicţie despre viitor va fi anulată din 
cauza unui eveniment care creează o realitate cu totul şi cu totul nouă. Singularitatea va veni (sau 
nu) în momentul în care omenirea nu va mai avea principalul factor de decizie privind viitorul său, 
spune Dan Cautiş'”. 

Literatura ştiințifico-fantastică a prezentat ideea în „Orion's Arm”, care este o colecție de 
gânduri despre o lume care a trecut prin Singularitate cu mii de ani în urmă. Printre altele, este 
vorba de "Arhailecți", minţi artificiale aproape-atotputernice, rezultate din experimentele umane cu 
inteligenţa artificială în secolul XXI, care se răspândesc pe mii de sisteme solare, conectate prin 
găuri de vierme care au acelaşi rol ca şi traseele de pe circuitele integrate: transportul de informații. 
Aceşti arhailecți pot crea noi universuri proprii, "îndoind" timpul şi spaţiul prin găuri negre. 

Cu sprijinul companiei NASA, Google şi a unei serii largi de tehnicieni de la Universitatea 
Singularity a fost deschisă în iunie 2009 la Parcul de cercetare NASA din Silicon Valley, cu scopul 
de a pregăti următoarea generaţie de lideri pentru a face față provocărilor produse de accelerarea 
schimbării. 

În iulie 2009, mulţi protagoniști singularişti au participat la o conferință organizată de 
Asociaţia pentru Progresul Inteligenţei Artificiale (AAAI) pentru a discuta impactul potenţial al 
roboților şi calculatoarelor şi impactul ipotetic al posibilității ca acestea să devină autosuficiente și 
capabile să să ia propriile decizii. Ei au discutat despre posibilitatea și măsura în care computerele și 
roboții ar putea dobândi orice nivel de autonomie şi în ce măsură ar putea folosi astfel de abilități 
pentru a reprezenta eventuala ameninţare sau pericol (adică revolta cibernetică). Ei au remarcat că 
unele maşini au dobândit diferite forme de semi-autonomie, inclusiv posibilitatea de a găsi surse de 
putere pe cont propriu şi de a putea alege în mod independent ţintele pentru a ataca cu arme. Ei au 
avertizat că unii viruși de calculator se pot sustrage eliminării şi au obținut "inteligenţa gândacului”. 
Ei au afirmat că conştientizarea de sine, aşa cum este descrisă în science fiction, este probabil puţin 
probabilă, dar că există şi alte potențiale pericole şi capcane. Unii experți şi academicieni au pus la 


151 Raymond (Ray) Kurzweil (n. 12 februarie 1948) este un vizionar şi inventator american evreu, pionier în 
domeniul recunoaşterii caracterelor optice, al sintezei text-vorbire, al tehnologiei de recunoaştere a vocii şi al 
keyboardurilor muzicale electronice. Bill Gates vorbește despre el ca unul dintre cei mai importanți experți în 
domeniul inteligenţei artificiale. 

152 Dan Cautiş a plecat din România în anii '80. Fost profesor la Universitatea Politehnică din Bucureşti, 
Cautiş a trecut prin managementul unor companii precum Maxtor, Seagate sau Western Digital, şi a predat, în cadrul 
Universității Georgetown, din Washington, SUA, cursuri despre transumanism, singularitate şi impactul evoluţiei 
tehnologice asupra oamenilor. 
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îndoială folosirea roboților pentru lupte militare, mai ales atunci când astfel de roboți primesc un 
anumit grad de funcţii autonome. Preşedintele AA AI a comandat un studiu care să analizeze această 
problemă. 

Jurnalistul ştiinţific John Horgan susține că singularitatea este mai degrabă o viziune 
religioasă decât o viziune ştiinţifică. Scriitorul ştiințifico-fantastic Ken MacLeod a numit-o "răpirea 
pentru tocilari", o aluzie la sfârşitul timpului, când Isus îi duce pe credincioşi în cer şi îi lasă pe 
păcătoşi în urmă. O asemenea dorinţă a transcendenţei, fie ea spirituală sau tehnologică, este prea 
utopică. Kurzweil respinge această clasificare, afirmând că predicțiile sale despre singularitate sunt 
determinate de datele pe care creşterile tehnologiei computaţionale au fost exponenţiale în trecut. 

Mulţi susţin că spaţiul postum va fi mai mult virtual decât adevărat. Persoanele fizice pot fi 
compuse din minţi încărcate care trăiesc ca modele de date pe supercomputere sau pe utilizatori 
implicaţi în realități virtuale complet imersive. Inventatorul și futuristul Ray Kurzweil, autorul cărții 
din 2005 „Singularitatea este aproape” susține că atunci când omul transcende biologia devine un 
Singularitar "care înțelege singularitatea și care a reflectat asupra implicațiilor ei asupra propriei 
sale vieți"; el estimează că Singularitatea va avea loc în jurul anului 2045. 

Singularitarismul a devenit o ideologie coerentă în 2000, când cercetătorul inteligenței 
artificiale (AI) Eliezer Yudkowsky a scris „Principiile Singularitare”, în care a afirmat că un 
"Singularitar" consideră că singularitatea este un eveniment secular, este posibil şi benefic pentru 
lume şi este realizată de către aderenții săi. 

În iunie 2000, Yudkowsky, cu sprijinul antreprenorilor de internet Brian Atkins şi Sabine 
Atkins, a înfiinţat Institutul de Cercetare al Inteligenţei Artificiale pentru a lucra la crearea unui 
inteligenţe artificiale prietenoase. Toţi ne amintim de cele trei legi ale roboticii enunțate de Isaac 
Asimov. Scrierile acestui institut argumentează ideea că o AI cu abilitatea de a-şi îmbunătăţi 
propriul design (Seed AI) ar duce rapid la superinteligenţă. Acești Singularitari cred că atingerea 
Singularității în mod rapid şi în siguranţă este cea mai bună cale posibilă de a minimiza riscul 
existent. 

Mulţi oameni cred că o singularitate tehnologică este posibilă fără a adopta 
Singularitarismul ca filozofie morală. Deși cifrele exacte sunt greu de cuantificat, Singularitarismul 
este o mișcare mică, care include şi pe filosoful transhumanist Nick Bostrom. 

Deşi nici utopică sau distopică'”, această epocă va transforma conceptele pe care ne bazăm 
pentru a da sens vieților noastre, de la modelele noastre de afaceri la ciclul vieţii umane, inclusiv 
moartea în sine. Înțelegerea Singularităţii ne va modifica perspectiva asupra importanţei trecutului 
nostru şi a ramificațiilor pentru viitorul nostru. Singularitarii susțin că este o ipoteză seriosă despre 
viitorul vieţii. 

Ciberneticianul Kevin Warwick spune: 

„M-am nascut om, însă acest fapt este doar un accident al destinului. O conditie arbitrară a 
spațiului şi timpului. Cred, însă, că am puterea de a mă schimba. De a deveni altceva, mai bun...”. 


Mind uploadingul este procesul prin care întregul intelect al unui creier biologic este 
transferat într-un computer. Avantajele uploading-ului creierului sunt acelea că nu se mai 
îmbătrâneşte pentru că nu mai există materialul biologic şi acela că există posibilitatea de a face 
„copii de rezervă pentru a reinstala sistemul de operare” dacă ceva nu funcţionează bine, precum şi 
posibilitatea de a duce o viaţă foarte economică din moment ce nu mai este nevoie de hrană, casă, 
maşină etc. 

Neurologul Anders Sandberg a practicat metoda de scanare a secțiunilor ultra-subţiri ale 
creierului. Această metodă este utilizată pentru a înţelege mai bine arhitectura creierului şi este în 


153 O distopie (termenii alternativi sunt: cacotopie, kakotopie sau anti-utopie, contra-utopie) reprezintă chiar 
antiteza unei societăți utopice sau chiar a unei utopii. O societate distopică se caracterizează prin prezenţa uneia din 
formele de guvernare autoritariste sau totalitare sau printr-o formă oarecare de opresiune sau de control social. 
Termenul provine din limba greacă, în care prefixul „dis”- are de obicei sensuri negative. 
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prezent utilizată pe şoareci. Acesta este primul pas spre încărcarea conținutului creierului uman, 
inclusiv amintiri şi emoţii, pe un computer. 


- Creierul uman conţine aproximativ 86 de miliarde de celule nervoase numite neuroni, fiecare 
individual legat de alți neuroni prin intermediul conectorilor numiţi axoni și dendrite. 
- Semnalele de la aceşti conectorii sunt transmise prin eliberarea şi detectarea substanţelor chimice 
cunoscute sub denumirea de neurotransmițători. 
- Consensul ştiinţific stabilit este că mintea umană este în mare parte o proprietate emergentă a 
prelucrării informaţiei acestei rețele neuronale. 
- În prezent, ar fi nevoie de aproximativ doi ani pentru a cartografia complet creierul unei muște. 

Încă nu s-a reuşit realizarea unei hărţi a conectivităţii creierului, dar se are în vedere 
înghețarea sistemului nervos şi scanarea lui strat cu strat şi obţinerea unei cartografieri a modificării 
fluxului sanguin şi una a curenților electrici. 

În 2013, a început în Elveţia un proiect pentru crearea primei replici a unui computer creier 
în valoare de peste 2 miliarde de dolari. Francis Collins, şeful Institutului Naţional al Sănătății, a 
spus că creierul uman ar putea genera un "yottabyte"” de date, adică un milion de milioane de 
megabyte. 

Printre beneficiile „mind-uploading”-ului ar fi: 
1) Creştere economică masivă. 
2) Îmbunătăţirea inteligenței. 
3) Recuperarea mediului: prin petrecerea majorității timpului nostru ca programe care rulează într-o 
rețea mondială, vom consuma mult mai puţin spațiu şi vom folosi mai puţină energie şi resurse 
naturale decât ar fi ca un organism uman convenţional. În consecință, dependenţa noastră de mediul 
înconjurător va scădea. 
4) Legături strânse cu alte ființe umane: interacțiunile cu alte persoane de astăzi sunt limitate de 
lărgimea de bandă foarte mică a discursului uman şi a expresiilor faciale. Oferind parţial citiri ale 
stării noastre cognitive celorlalți, ne-am putea angaja într-un schimb mai profund de idei şi emoții. 
5) Creşterea duratei de viaţă: prin reducerea presiunii asupra creierului şi a mediului înconjurător, 
am putea trăi mai fericiţi într-un mediu curat, ceea ce ar avea ca rezultat în cele din urmă creşterea 
duratei de viaţă a oamenilor. 


Extropianismul, denumit şi filozofia extropiei, este un "cadru evolutiv de valori şi 
standarde pentru îmbunătățirea continuă a condiției umane". Extropii cred că progresele în 
domeniul ştiinţei şi al tehnologiei vor lăsa într-o zi oamenii să trăiască pe termen nelimitat. Un 
extropian poate dori să contribuie la acest scop, de exemplu prin activităţi de cercetare şi dezvoltare 
sau prin voluntariat pentru a testa noile tehnologii. 

Originat de un set de principii dezvoltate de filosoful Max More în „Principiile extropiei”, 
gândirea extropiană pune un accent puternic pe gândirea rațională şi pe optimismul practic. Potrivit 
acestor principii extropii împărtăşesc o viziune optimistă asupra viitorului, aşteptând progrese 
considerabile în ceea ce privește puterea computaţională, extinderea vieții, nanotehnologia şi altele 
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asemenea. Mulți extropieni prevăd realizarea vieților nedefinite şi recuperarea, datorită progreselor 
viitoare în tehnologia biomedicală sau încărcarea minţii, a celor ale căror corpuri / creiere au fost 
păstrate prin intermediul crionicii. 

Termenul "extropie", ca antonim al "entropiei", a fost folosit într-un volum academic din 
1967 care discută despre criogenie şi într-un volum academic de cibernetică din 1978. Diane Duane 
a fost primul care a folosit termenul "extropie" pentru a desemna un destin potențial transuman 
pentru umanitate. "Extropia", aşa cum a fost inventată de Tom Bell şi definită de Max More în 
1988, este „amploarea inteligenţei, o creștere a funcției, a vitalității, a energiei, a vieţii, a 
experienţei şi a capacităţii”. Extropia nu este un termen tehnic riguros definit în filosofie sau ştiinţă, 
într-un sens metaforic ea exprimă pur și simplu opusul entropiei. 


Extropismul este o derivare modernă a filosofiei extropianismului, căreia îi urmează aceeași 
tradiție - de aici și similitudinea numelui - dar a fost revizuită pentru a se potrivi mai bine cu 
paradigmele secolului XXI. Așa cum a fost introdus în „Manifestul Extropist”, scris de către 
antreprenorul web Breki Tomasson și scriitorul Hank Pellissier - ambii transumanişti mult timp - în 
ianuarie 2010, promovează o filosofie optimistă futuristă, punând accentul în mod semnificativ pe 
necesitatea abolirii și / sau restricționării utilizării actuale a legilor privind supravegherea, drepturile 
de autor şi brevetele. 

Extropii doresc să-şi prelungească durata vieții într-o stare aproape de imortalitate, într-o 
lume în care inteligenţa artificială şi robotica au făcut munca irelevantă, scopul vieții trebuind să fie 
acela de a creşte fericirea globală a tuturor creaturilor de pe Pământ prin cooperare. 


Postumanismul, aşa cum a fost conceput în 2017 în presa Universităţii de Stat din Penn în 
colaborare cu Ştefan Lorenz Sorgner şi James Hughes (sociolog), reprezintă o societate în care 
omul, conform standardelor actuale, nu mai poate fi prezent, datorită transformării lui prin 
tehnologie digitală. 

Posthumanii ar putea fi inteligenţe artificiale complet sintetice, atât de puternici încât să 
apară ca nişte zei. Asta înseamnă că anumite ființe postumane pot deveni atât de inteligente şi 
sofisticate din punct de vedere tehnologic încât comportamentul lor nu ar mai fi posibil să fie înțeles 
de oamenii moderni, pur şi simplu datorită inteligenței şi imaginaţiei lor limitate. 

Scenariul apocaliptic pare a fi un punct de vedere împărtăşit numai de o minoritate de 
transhumanişti, cum ar fi Marvin Minsky şi Hans Moravec, cel puţin în ceea ce privește omenirea în 
starea sa actuală. Alții, cum ar fi Kevin Warwick, susțin probabilitatea ca atât oamenii, cât şi 
postmumanii să continue să existe, dar cei din urmă vor predomina în societate față de cei dintâi 
datorită abilităților lor. Recent, cercetătorii au observat că postumanismul oferă mai multe 
alternative, cinematograful apocaliptic şi de ficţiunii, aducând în prim-plan vampiri, vârcolaci şi 
chiar zombi ca evoluţii potenţiale ale formei ființei umane. 

Unii dintre adepţii Singularităţii portretizează un viitor în care oamenii se vor împărţi în 
două specii: cei care au, (dotați cu inteligenţă superioară şi capacitatea de a trăi timp de sute de ani) 
şi cei care nu au - oameni care refuză să renunţe la formele lor invechite, atât fizice cât şi mentale. 

Când specia umană va dori, să se transceadă - nu doar sporadic - ca indivizi ci ca 
omenire vom avea de-a face cu o civilizaţie Borg, apogeul misiunii virusului extraterestru pe 
Terra. 

Termenii de „Borg” sau „mintea stup” cunoscute şi ca „minte de grup” sau „conștiință 
colectivă”, un căsoi (augumentativul casei) de umanoizi bionici legaţi între ei într-o minte colectivă, 
străduindu-se să asimileze în colectiv toate celelalte specii inteligente, a devenit familiar odată cu 
serialul „Star Treck — Next Generation” la fel ca şi ultimatumul: 

„Noi suntem Borg. Coborâți scuturile, şi să se predea nava ta. Vă vom adăuga la unicitatea 

biologică și tehnologică a noastră. Cultura ta se va adapta la cultura noastră de servicii. 

Rezistență este inutilă”. 
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Ideea de indivizi subsumați într-o conştiinţă colectivă a fost des întâlnită în science fiction, 
datorită influenţei romanelor lui Olaf Stapledon: Last and First Man (1931) şi Star Maker (1937), 
deşi conceptul într-un anumit sens, au fost sugerate în Leviathan de Thomas Hobbes (1651). În 
ştiinţa occidentală de ficţiune a fost folosită adesea ca o alegorie pentru comunism sau anonimatul 
civilizaţiei industriale, şi de obicei, a fost portretizată într-o lumină terifiantă (Nicholls 1982). 

Ceea ce vrem să subliniem în continuare este că speculaţiile pe care le face Anders Sandberg 
asupra existenţei postumane a maşinilor inteligente în eseul „Noi suntem Borgi” se potrivesc ca o 
mănuşă virusului, motiv pentru care noi considerăm virusul o „civilizaţie Borg” având ca „Regină” 
genomul androgin (format din doi acizi ribonucleici) al acestuia. 

Astfel, el consideră că „rasa Borg” se manifestă ca nişte drone inteligente organizate ca un 
colectiv interconectat, ale cărui decizii sunt luate la comun, prin intermediul unei minţi colective, 
formată din minţile dronelor individuale care îl alcătuiesc, legate prin frecvenţe radio subspațiale 
sofisticate, care asigură supravegherea și îndrumarea fiecărei drone. Gândurile colectivului sunt 
transmise într-un domeniu subspaţial similar cu cel folosit de sistemul de teleportare. Apartenența la 
colectiv oferă dronelor avantaje biomedicale semnificative. Energia mentală a conștiinței de grup 
poate ajuta o dronă rănită să-şi regenereze părțile biologice sau tehnologice ale corpului. Conștiinţa 
colectivă nu le conferă doar abilitatea de a „împărtăși aceleași gânduri”, dar şi aceea de a se adapta 
foarte rapid la tacticile ofensive folosite împotriva lor . 

Regina Borg este punctul central al conștiinței colective Borg şi este o dronă unică în 
colectiv. Ea aduce într-un fel „ordine în haos”, şi se referă la sine atât prin pronumele „noi”, cât şi 
prin „eu”. Regina sugerează că ea este o expresie a inteligenţei totale a colectivului Borg; nu un 
aparat de control, ci un avatar al întregului Colectiv ca individ. 

Într-o viziune distopică a viitorului, noi ar urma să ne pierdem individualitatea, să devenim 
nişte creaturi semi-mecanice unite într-un organism colectiv, precum un organism multi-celular, ale 
cărui celule au fost cândva umanoizi şi care este imaginea perfectă a unei conştiinţe de grup. 

Acest lucru duce la atemporalitatea conştiinţei colective, care devine o subsumare a 
amintirilor celor din grup; iar rasa, privită ca şi organism gestalt!*, ar avea două tipuri de "acum", 
unul ce poate fi redus la fracțiuni de secunde (manifestat prin percepția individuală) iar altul văzut 
ca întinzându-se de la începuturile speciei (regăsit în amintirile colectivului). 

Datorită popularității acestei idei, mai multe cuvinte noi au fost inventate pentru stupul ca 
minte (Morrow 1996): 

Borganism; 
— o organizaţie de fiinţe autonome, care au fuzionat, renunțând la individualitatea lor pentru a 
crea o ființă cu o conştienţă colectivă; 
— Teoria socială și politică care susține crearea de borganisme. 
— Cuvântul Borganism este potrivit în special când mintea stupului este privită din punct de 
vedere cibernetic 
Borganizaţie: grup unit, formând o structură de tip borganism. 

După fuziune, ființele unităţi care alcătuiesc borganismul nu mai sunt indivizi (ar fi eronat să 
le numeşti indivizi, deoarece acestora, prin definiţie, le lipseşte individualitate, iar borganismul este 
în mod clar divizibil, prin urmare, nu poate fi numit individ). 

Noi considerăm virusul ca fiind un „borganism”, dar în natură, există deja mai multe 
sisteme, care sugerează aşa ceva. Cel mai comun exemplu folosit este stupul de albine, pentru că 
toți indivizii lucrează pentru binele comun, cu prea puţină consideraţie pentru ei înșiși. Deși s-a 
susținut că stupului îi lipseşte mintea colectivă (Nicholls 1982), trebuie notat faptul că toate aceste 
specii comunică prin semnale chimice, mai puțin în cazul stupilor de furnici, iar traseele chimice 
pot fi văzute ca hărți cognitive colective distribuite în mediu (Chiavlo & Millonas 1995). Pot exista 


154 Gestalt este un termen din psihologie, provinit din limba germană, unde Gestalt înseamnă „formă, figură, 


configuraţie”. El este folosit în limba germană modernă cu semnificaţia "plasat," or "pus împreună”. Sensul 
cuvîntului este adesea exprimat prin sinonimul "pattern". 
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grade de borganizări, iar acestea sunt legate strâns de comunicarea dintre unități. 

Un alt sistem natural interesant este structura organismelor multicelulare. Tranziția de la 
viață unicelulară la viață multicelulară poate fi văzută ca borganizaţie. Mai multe "minți" chimice 
ale celulelor sunt strâns legate, iar în unele cazuri, celulele au un decalaj joncțional pentru 
conectarea citoplasmei lor sau chiar se unesc pentru a forma un cyneyticum. Într-un organism 
multicelular celulele sunt diferenţiate în diferite ţesuturi cu funcții diferite, care includ uneori 
moartea planificată a celulelor (cum ar fi în cazul formării stratului protector exterior al pielii, 
stratul cornos). Diferenţierea este mediată prin semnale chimice de la alte celule care afectează 
exprimarea genetică a proteinelor şi continuarea comportamentului celular. Aceste exemple arată că 
o borganism poate avea o structură internă complexă. Toate unităţile respective nu trebuie să fie 
egale, dar trebuie să existe posibilitatea de specializare şi de control ierarhic. 

Al treilea exemplu de sistem borganism în natură este creierul uman. Acesta se compune din 
mai multe părți în măsură să acționeze în mod independent, dar legate strâns împreună, atât de 
strâns încât în mod normal, aceste diviziuni trec neobservate. În unele cazuri, sistemul este perturbat 
şi independența potenţială a pieselor poate deveni evidentă. Un exemplu este împărțirea în doi 
indivizi a pacienţilor a caror emisfere cerebrale au fost deconectate; de cele mai multe ori acest 
lucru nu produce nici o schimbare notabilă, dar, în anumite circumstanţe, cele două părți intră în 
conflict sau pot interfera unele cu altele. 

Un alt exemplu sunt stările disociative care pot apărea în timpul situațiilor de hipnoză sau 
traumatism, cazuri în care mintea este împărțită în două sau mai multe părți cu acces diferit la 
informaţii senzoriale şi de control al muşchilor (Hilgard 1977, Putnam 1989). Creierul arată că 
borganismul nici nu ar avea nevoie să fie conștiente unităţile din componenţa sa, dar poate exista 
conştienţă la un nivel mai ridicat, probabil la metasisteme (Turchin & Joslyn 1993). 

Într-o civilizaţie Borg comunicarea este esenţială. Prin definiţie, unităţile care o alcătuiesc 
vor fi în contact apropiat, mental, iar lăţimea de bandă şi structura acestui contact va determina o 
mare parte din proprietăţile borganismului. 

Psihologia unui grup poate fi semnificativ diferită de psihologia indivizilor şi până în 
prezent, comunicarea intra-grup a fost, în principal verbală, cinetică și, eventual, chimică 
(feromoni). Pe măsură ce creşte lățimea de bandă noi fenomene vor apărea probabil şi grupul ca un 
organism începe să-şi asume propria viaţă. 

Comunicarea dintre unitățile unei borganism pot fi caracterizate prin lățime de bandă şi 
topologia acesteia. 


Lăţimea de bandă 

Lăţimea de bandă se referă la cantitatea de informaţii schimbate între unități şi la care apare 
comunicarea mentală; vorbirea este o comunicare în bandă îngustă care atinge un nivel mental 
superficial, în timp ce o legătură mentală directă ar da o perspectivă nouă, de imagini mentale ce ar 
putea fi comunicate de o lăţime de bandă mare. Cazul extrem este conexiunea totală în cazul în care 
lățimea de bandă este atât de mare încât toate unităţile formează o singură reţea neuronală. Ceea ce 
este sigur în prezent, este cât de mare lăţime de bandă este necesară pentru a crea un adevărat 
borganism. Acest lucru poate fi o chestiune de grad, mai degrabă decât o tranziție distinctă între mai 
mulți indivizi şi un borganism. 

Pornind de la o lăţime de bandă mică, avem un grup de indivizi care comunică şi care 
acționează asupra unor obiective comune. Pe măsură ce lățimea de bandă este crescută ei nu pot 
comunica doar intenţiile, ci şi cauzele lor mai profunde; la lățimi de bandă mai mari, lanţurile 
mentale care duc la decizii devin transmisibile și, prin urmare, pot fi trimise. Acest lucru poate 
permite rafinarea colaborării între obiective şi planuri într-un mod mult mai eficient decât discuţiile 
cu emisii reduse de lățime de bandă şi frontierele dintre indivizi se estompează treptat, chiar dacă 
unitățile încă mai pot fi specializate și au diferite amintiri, valori şi personalități. 

Acest lucru ar explica cum de unităţile reproductive ale virusului nu se pierd în procesul 
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tehnologic al celulei gazdă, ele reuşind să se asambleze fără probleme. 

În rezolvarea problemelor din timpul îndeplinirii de sarcini, grupurile dezvoltă în mod 
frecvent soluții mai bune decât indivizii (Hellriegel şi alții 1989), dat fiind că există mai multe 
oportunități pentru corectarea erorilor, generarea de idei, de testare a scenariului şi o probabilitate 
mai mare ca abilitățile și cunoştinţele necesare pentru a rezolva o problemă complexă să fie 
disponibile. Acest lucru este valabil mai ales pentru sarcini care pot fi subdivizate cu uşurinţă. 

Grupurile nu funcționează mai bine decât individul lor cel mai înzestrat, dacă sarcina nu 
poate fi subdivizată sau în cazul în care sarcina este simplă, iar soluţia devine imediat evidentă 
pentru toată lumea (Baron & Byrne 1991). În multe cazuri de psihologie umană, procesele sociale 
pot interfera şi performanţa să scadă, lucru ce va fi eludat într-un borganism. De exemplu, în 
grupuri umane individul înzestrat, de multe ori, stă în mod voluntar înapoi pentru a nu domina 
discuţiile; într-un borganism există o mai mică preocupare pentru individ (atât pozitive, cât și 
negative), ceea ce sugerează că această tendinţă va fi slăbită în favoarea ideii de a ajuta grupul. 

Observațiile de mai sus de rezolvare a problemelor umane sugerează că borganismele ar 
trebui să împartă problemele în bucăţi mai uşor de gestionat, care sunt gestionate de către subrețele 
mici (eventual temporare), care, la rândul lor, comunică între ele, cel puţin în cazul problemelor 
divizibile. În probleme mai puţin uşor de divizat pare probabil că o conexiune de mare lăţime de 
bandă între unitățile participante este de dorit, transformându-le într-un grup mai omogen. 

Până în prezent, am presupus că grupul interacționează într-un mod destul de omogen, 
asemănător unei reuniuni. De asemenea, este posibil să se facă diferenţa între o parte de planificare 
a borganismului şi o parte executivă care pune în aplicare planurile, rămânând în contact cu partea 
de planificare. Acest lucru sugerează două clustere dens interconectate ale unităților legate printr-o 
legătură de lăţime de bandă ceva mai mică. 

Probabil că pentru un borganism care se confruntă cu diferite tipuri de probleme în viaţa de 
zi cu zi, este avantajos să se modifice topologia internă și lăţime de bandă. Există, desigur, limitări 
tehnologice şi fizice pentru acest lucru, precum şi o problemă de control. Ele pot fi rezolvate prin 
existenţa unui conducător (rege, regină sau ambele). 

Pentru comunicare, telepatia ar părea cea mai indicată, dar Olaf Stapledon a subliniat, în 
1937, că undele radio ar putea-o face la fel de bine. Pentru a se estima cât de mare să fie lăţimea de 
bandă s-a luat în considerare ca limită inferioară lăţimea de bandă a vorbirii şi limbajul corpului, 
care pare a fi de ordinul a 10-100 biţi/s. Ca limită superioară s-a luat în considerare o interconectare 
totală la aceeaşi densitate de semnal ca şi mintea umană, adică aproximativ 1018 biţi/s. 
Constatându-se că cele două emisfere umane comunică îndeaproape prin corpul calos în mod 
normal, fără diferenţe vizibile s-a considerat că lățimea de bandă a acestora de 1010 biți/s, ar putea 
fi o lățime de bandă suficientă pentru o legătură profundă între unități diferite ceea ce le-ar putea 
face cu adevărat părți ale aceleiaşi minți. 

Pentru orice borganism lățimea mare de bandă are nevoie de interfeţe neuronale, deoarece 
nu există nici un canal în minte, cu suficientă lăţime de bandă suplimentară. De aceea este nevoie de 
o interfaţă artificială. O soluţie simplă ar fi de a păstra mintea unităţilor într-o matrice de calcul în 
afara corpului, care sunt controlate de la distanță. Acest lucru ar necesita o lățime de bandă similară 
cu cordonul format de creier şi nervii spinali. Aceasta ar permite unităţilor să folosească sisteme de 
nivel inferior creierului sau măduvei spinării. Din moment ce o cantitate semnificativă de informații 
funcționează chiar dacă este pur şi simplu captată la o distanţă şi mai mare de creier, înainte de a 
ajunge la nivelul conștient, lățimea de bandă necesară ar fi chiar mai mică, şi, prin urmare, mai uşor 
de trimis. 

Rețelele mobile curente (radio, IR) ajung în jurul valorii de 100 kbit/s - 10 Mbit/s pentru 
distanţe scurte de <50 de metri (Weiser 1991, 1996), ceea ce sugerează că ar fi nevoie de trei ordine 
de mărime a lățimii de bandă mai largă pentru a atinge necesarul de 1010 biţi/s estimaţi pentru 
borganism. Acest lucru este posibil cu lasere de lumină vizibilă. Unităţile din afara "stupului" nu vor 
fi capabile să comunice cu borganismul, dar ar putea să folosească semnale radio. 
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În interiorul rețelei borganismului, semnalele sunt dirijate în mod dinamic între unități, 
existând straturi de arbitraj care ar putea fi considerate ca fiind partea de pre-conştient a minţii 
borganismului. Aceste straturi de arbitraj formează adevărata minte a borganismului, care adună 
informaţii, rezolvă problemele şi implementează soluții. 

Un borganism poate consta din mai multe tipuri diferite de unități atât fizic cât și mental. La 
virus aceste unităţi pot fi: anvelopa şi capsida. 


Topologia 

Topologia poate fi variată la nesfârşit. O soluție simplă este interconectivitate totală în cazul 
în care fiecare unitate este conectata la oricare alta. Interconectivitatea totală este de obicei 
ineficientă, deoarece lăţimea de bandă totală creşte pe măsură ce creşte pătratul numărului de unități 
constituente. În cele mai multe cazuri, este nevoie de puţin pentru fiecare unitate pentru a comunica 
în mod constant cu fiecare alta şi cea mai mare parte a lăţimii de bandă este irosit. 

Alte topologii posibile ar fi structurile de tip autobuz şi cele de tip hipercub în cazul în care 
unitățile formează un cub multidimensional şi fiecare unitate comunică cu altele. Cunoştinţele de la 
proiectarea sistemelor multiprocesor pot fi aplicate la borganisme. În ambele cazuri, problema este 
distribuirea de informaţii într-un sistem format din mai multe subunități, şi găsirea unor soluţii şi 
modalităţi de rezolvare a acestora, care funcționează bine în paralel. 

Pentru a găzdui o topologie schimbătoare, rețeaua trebuie să fie cât mai flexibilă posibil. Cel 
mai probabil o rețea virtuală de tip internet ar fi o soluţie. 

În cazul în care există un nivel mai ridicat de schimb de informaţii, este necesar un nivel 
ridicat de abstracție şi o reţea ierarhică formată din meta-indivizi, lucru ce transpare din mituri şi 
religii (cete de îngeri). 


Psihologia Borganismelor 

În vederea recrutării de unităţi în cadrul unui borganism este necesar ca individul să dea de 
bună voie la o parte individualitatea sa, în schimbul efectelor pozitive de a fi parte a borganismului 
(capacitate mentală extinsă, suport transuman etc.), individul este involuntar borganizat, sau 
individul este creat ca o parte din borganism. Asta ne aminteşte de îndemnul lui Isus: «Dacă cineva 
voieşte să vină după Mine, să se lepede de sine, să-şi ia crucea lui şi să-Mi urmeze Mie» (Matei 16, 
24)”. 

Apartenența la borganism poate sau nu poate fi reversibilă, în funcție de cât de mult unitatea 
individuală este integrată în mentalul colectiv. În cazul în care unitățile sunt persoane fizice, care 
sunt legate între ele într-o rețea mentală de lățime de bandă relativ scăzută pentru comunicare și 
metasistem îmbunătățit, procesul poate fi reversibil (deși primele unităţi pot avea o înţelegere 
îngreunată de amintirile şi gândurile lor, ca şi borganism). Formele mai intime de comunicare pot 
necesita totuşi o legătură permanentă la borganism, deoarece unitatea este dependentă de alte unități 
pentru multe procese mentale. Probabil că un borganism va avea nevoie de o cantitate semnificativă 
de coordonare mentală ca să funcționeze bine cu unităţile care pleacă sau care se alăture şi aceasta, 
de multe ori, poate fi un dezavantaj. 

O altă metodă de recrutare este de a construi sau a dezvolta noi unităţi pentru a se potrivi 
borganismului. Acest lucru s-ar putea realiza prin unităţi care cresc legate de borganism (ceea ce ar 
face probabil mintea lor mult mai bine adaptată la o existenţă borganică) prin copierea unităților. 

Să ne amintim că aşa procedează virusul care îşi clonează modulele replicative în interiorul 
celulei sub directa supraveghere a unor componente virale. 

Clonarea ar putea permite unui singur individ (în cazul virusului un singur modul replicativ) 
să se transforme într-un borganism. De aceea în Psalmul 81-6 este scris: "Dumnezei sunteţi şi toți fii 
ai Celui Preaînalt". 


Sentimentele 
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La om, starea de spirit este transmisă prin intonații, limbajul corpului şi expresia facială în 
special. Această transmitere este importantă, deoarece fără comunicare emoţională funcțională mulți 
oameni au un timp greu să funcționeze din punct de vedere social. Dar, într-un borganism emoțiile 
nu trebuie să fie exprimate prin limbajul corpului ci prin exprimare, deoarece acestea pot fi 
transmise mult mai clar prin comunicarea intranet. Nu există nici un motiv pentru o unitate ca să 
zâmbească dacă este amuzată (sau borganismul ca întreg este amuzat), deoarece orice altă unitate ar 
fi în măsură să ştie exact ce stare de spirit este. Deci, este probabil ca borganismele (cu excepția 
cazului în care încearcă să evite) să pară insensibile pentru oamenii individuali, în ciuda faptului că 
au o viață interioară bogată. 


Auto-sacrificiul 

De-a lungul istoriei există exemple de indivizi care s-au sacrificat pentru a asigura 
supraviețuirea memei lor (Meme este un concept evoluționist introdus în 1976 de biologul Richard 
Dawkins în cartea sa „Gena egoistă”, însemnând o genă informaţională mentală, o purtătoare 
specifică de informaţie culturală, ca şi gena care este o unitate replicativă la nivel biologic). 

Virusul fiind un borganism, se va autosacrifica (decapsida) ca pasărea Phoenix la intrarea în 
celulă pentru a permite modulelor sale replicative să se cloneze. Aceste unități sunt aproximativ 
identice şi nu există nici o mare pierdere prin acest sacrificiu. În cazul în care conexiunile dintre 
unități sunt suficient de puternice sau unitățile sunt infomorfe sunt posibile backup-uri mentale, 
făcând auto-sacrificiul să nu comporte nici un risc. 


Interacțiunea 

Un borganism nu poate percepe ca indivizi decât unitățile independente, cu aproximativ 
aceeaşi valoare (care poate fi ridicată sau scăzută). Pentru un borganism unitățile independente ale 
altor borganisme nu sunt pur şi simplu ființe "reale". Faptul că ADN-ul celulei cât şi celelalte 
organele din ea sunt de fapt borganisme, ele vor fi percepute ca fiinţe, dar nu există nici un motiv 
special pentru ca un borganism să fie în imposibilitatea de a aprecia existenţa individuală a unui 
non-borganism. 

Fiind entităţi bazate pe comunicare, borganismul poate avea un timp mai uşor de comunicare 
între ele decât au indivizii. În cazul în care una ignoră problemele tehnice de compatibilitate şi de 
protocol, se pare destul de posibil ca borganismul să se interconecteze pentru a comunica. Aceasta 
ar corespunde unui canal cu o lăţime de bandă extrem de mare, care permite transmisia rapidă a 
conceptelor foarte complexe. Există, desigur, problema de a evita îmbinarea totală şi de securitate, 
dar acest lucru ar putea fi, probabil, tratate prin utilizarea unor unităţi pe post de "firewall". 


Punctele slabe ale Borganismului 

În ciuda capacităţii mentale practic mari, borganismele au puncte slabe vizibile, la fel ca 
organismele individuale. Multe dintre problemele borganismelor sunt proprietăţile emergente ale 
sistemului, care nu sunt inerente în unitățile în sine. 


1. Infecția memetică 

Unul dintre punctele slabe cele mai îngrijorătoare este răspândirea modelelor de informaţii 
virulente, cum ar fi memele. Memele prosperă în medii cu comunicare intensă (Bjarneskans și 
colab., 1997), şi probabil s-ar răspândi extrem de rapid în interiorul unui borganism, infectarea fiind 
atât colectivă, cât şi pe unităţi. Existenţa unui sistem de lucru pentru apărare memetică pare a fi vital 
pentru bunăstarea unui borganism, mai ales în faţa unei meme similare cu viruşii de calculator (între 
mediul cibernetic şi un borganism există o diferență mică). Este probabil că un borganism trebuie 
să-şi păstreze un grad înalt de igienă mintală, în scopul de a nu ceda la replicatorii mentali egoişti. 

Asta ar explica existenţa religiilor, a naţiunilor şi a interdicţiei de căsătorie între persoane 
provenind din alte comunităţi. 
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Este puţin probabil că apărarea de Memele externe sau interne să fie perfectă, mai ales că 
borganismul în sine poate crea în mod accidental meme în timpul destabilizării gândirii normale şi 
de comunicare internă. Ca un exemplu este evoluția paraziților omniprezenţi în sistemele cu viață 
(Kelly 1994). Acest lucru sugerează că borganismul s-ar putea, în general, să nu fie în măsură să 
evite un anumit nivel de replicatori egoişti interni, și că cea mai bună strategie de a se ocupa de ei 
este de a crea un sistem imunitar (Moravec 1988). 

Celula atacă în diverse moduri modulii replicatori ai virusului, lucru reflectat în războaie, 
divizarea religiilor în secte. 


2. Gândirea în grup 
Gândirea în grup este o problemă comună a grupurilor umane. Cel mai bun mod de a evita 
problema gândirii în grup este de a permite minorităților dizidente să prezinte punctul lor de vedere. 
Borganismele cu lăţime de bandă suficient de mare pot fi mai puțin sensibile la gândirea în 
grup decât grupurile umane întrucât pot fi folosite gândirea critică, testarea empirică sau de sinteză. 


3. Egoismul Borg 
Un borganism este o organizaţie socială. Acest lucru înseamnă că relaţia dintre el şi unitățile 


sale poate deveni o sursă de probleme. Dacă evoluţia memetică şi răspândirea nu poate fi evitată, 
există riscul ca nemulțumirea sau alte tulburări să se propage între unități, producând destabilizarea 
borganismului. 

Civilizaţia Borg din „Star Trek” este descrisă ca inumană şi nemiloasă, în timp ce "planetele 
minţi” ale lui Stapledon sau planeta „Gaia? a lui Isaac Asimov din seria „Fundației? sunt 
binevoitoare şi spirituale. Hobbes sugerează că este necesară prezenţa unor conducători puternici 
pentru supraviețuirea individuală şi bunăstare. 

De aceea în Exodul 20, 5-6 se spune: „Eu, Domnul, Dumnezeul tău, sunt un Dumnezeu 
gelos, care pedepsesc nelegiuirea părinţilor în copii până la al treilea şi la al patrulea neam al 
celor ce Mă urăsc şi Mă îndur până la al miilea neam de cei ce Mă iubesc şi păzesc poruncile 
Mele”, iar în Naum 1-2: „Domnul este un Dumnezeu gelos şi răzbunător” 

Borganismele sunt considerate a fi cele mai probabile creaţii ale postumanităţii, iar noi 
considerăm că omenirea din care facem noi parte tinde să se transforme într-un virus ce va părăsi 
Terra în momentul când acest lucru se va realiza. Partea negativă constă în faptul că cei care nu au 
consimțit la această transformare vor fi distruşi şi în plus, nici valorile centrale ale borganismului nu 
sunt în mod clar de dorit, dar dacă individualitatea şi autonomia nu vor mai fi privite ca valori 
fundamentale, şi se pare că în prezent se fac mari eforturi în acest sens, există mai puţine argumente 
împotriva borganismului. Un alt argument pro este că borganismele vor fi tentate să exploateze non- 
borganismele, sau borganismele mai slabe. 

Acest lucru deja s-a întâmplat când cu milioane de ani în urmă o civilizaţie Borg (virus) 
puternică, dar în imposibilitate de a se regenera, şi-a inserat genomul în câteva grupuri de băştinaşi, 
restul fiind ucişi (Cain l-a ucis pe Abel). Membrii „virusaţi” sunt dirijaţi prin religii şi căi spirituale, 
atractive prin oferta de nemurire făcută, să activeze modulul viral primit la naştere şi să se 
transforme individual sau în comun în borganisme (viruşi) noi. 

Cel mai mare avantaj al borganismelor este speranţa de viaţă mărită şi capacitatea de 
deplasare fără limite prin arterele Omului Universal (Găurile de vierme). 


CONCLUZII 
În “Trans-evoluţia: Veacul distrugerii umanităţii”, Daniel Estulin'” alcatuieşte un scenariu 
convingator şi înfricoşător pentru sfârşitul lui Homo Sapiens, pe măsură ce noile tehnologii permit 


155 Daniel Estulin este un scriitor şi jurnalist rus, născut în Lituania. Este unul dintre „vânătorii" grupului 
Bilderberg. Cele mai cunoscute cărți ale lui sunt „Adevărata poveste a Grupului Bilderberg” şi „Stăpânii din 
umbră”. 
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modificări genetice, înlocuiri bionice şi conexiuni neurale artificiale, nanometrice. Nu evoluam 
într-o nouă specie, ci creăm o nouă formă de viață, care îmbină știința materialelor cu biologia. Este 
captivant şi înfricoşător, iar implicațiile sunt vaste. 

“Transumanismul umple speranțele şi minţile oamenilor cu visuri de a deveni 
supraoameni”, dar încep să transpară cele mai întunecate strategii de depopulare. 

În prima parte Estulin se concentrează pe dezvoltările transumane, potenţate de Era 
Informatiei: 

— peste 100.000 de oameni au implanturi cohleare, cu o conexiune neurală directă. 

— până în 2015, o treime dintre misiunile militare ale Statelor Unite vor fi efectuate fară 
oameni. Dronele şi roboții bipezi vor permite operarea de la distanţă. Există deja 
bombardiere nedectabile de catre radar, tehnici de îmbunătăţire a retinei şi nanoboţi capabili 
de auto-înmulţire. 

Mişcarea transumanistă este foarte înaintată, având cel puţin 30 de oameni modificaţi 
genetic şi născuţi până în anul 2000. 

Globaliştii plănuiesc să acapareze toate bunurile planetei, naturale sau nu. Una dintre caile 
pentru a-şi atinge scopul este colapsarea economiei globale şi crearea unui nou sistem monetar 
adaptat pentru beneficiul lor. 

Sistemul monetar fictiv sub care trăim astăzi nu este altceva decât o schemă Ponzi'* pentru 
jocurile de noroc, ale cărei datorii sunt vârâte acum pe gâtul populaţiei, de parcă “noi” le-am fi 
datori pentru eşecurile lor. 

Revoluţiile aranjate, măsurile de austeritate, împrumuturile FMI pentru infrastructură şi 
sisteme agricole care îi îndatorează pe fermierii independenţi fac parte din planurile lor. 

Corporaţiile impun comerţul cu organisme modificate genetic. Grăbesc acordarea de patente 
şi împiedică interzicerea acestora de către naţiuni. 

Luînd în considerare Fukushima, Cernobâl, Insula de Trei Mile şi peste 2000 de bombe 
nucleare explodate în ultimii 70 de ani, împreuna cu poluarea industrială, alimentele modificate 
genetic împânzite de nanoboţi şi chimicale toxice, farmaceuticele otrăvitoare precum şi toate 
aparatele electromagnetice (telefoane mobile, cuptoarele cu microunde, dispozitivele Wi-Fi), putem 
concluziona că există un scenariu de reducere drastică a populaţiei. Estulin estimează că se 
urmăreşte păstrarea în viaţă a doar jumătate de miliard de oameni (Biblia spune că la final, dintre 
ei, vor fi aleşi numai 144.000 de drepți’), eugenia!'* având un rol precumpănitor. 

„Post-umanitatea va fi reprezentată de omul nou, modificat genetic şi cipuit pe creier, 
pentru a putea fi controlat cu desăvârşire. Parte om şi parte maşină, acesta nu va mai avea nevoie 
de o funcţie sexuală reproductivă” spune Estulin. Super-oamenii (incubatoare de borganisme) speră 
să scape de planeta pe care au distrus-o prin plecarea în spaţiu pentru colonizarea de noi lumi. 

Pentru salvarea biosferei se propune convingerea maselor că evoluţia umană direcţionată de 
către om este singura cale de urmat, iar scopul transumanismului este crearea unei specii complet 
noi. 

Şi preotul Jean Boboc'”, fără a înțelege că este o acțiune deşartă, acuză transumanismul că a 
preluat ideile lui Aldous Huxley şi George Orwell cu privire la „separarea definitivă a sexualității 


156 O schemă Ponzi este o operațiune investițională frauduloasă ce implică plata unor profituri deosebit de mari 
unor investitori de pe urma unor fonduri investite de alte persoane şi nu de pe urma veniturilor pe care afacerea le-a 
generat în realitate. 

157 1. Apoi m-am uitat şi iată că Mielul stătea pe Muntele Sionului şi împreună cu El stăteau o sută patruzeci şi 
patru de mii, care aveau scris pe frunte Numele Său şi Numele Tatălui Său. 

4. Ei nu s-au întinat cu femei, căci sunt virgini, şi urmează pe Miel oriunde merge El. Au fost răscumpăraţi dintre 
oameni, ca cel dintâi rod pentru Dumnezeu şi pentru Miel (Apocalipsa, cap. 14). 


158 Eugenia este o teorie care preconizează ameliorarea populațiilor umane prin măsuri genetice (alegerea 
părinţilor, sterilizarea, interzicerea procreării etc.). 
159 Jean Boboc este preot econom stavrofor la Catedrala Ortodoxă Română „Sfinţii Arhangheli” din Paris, 


doctor în medicină la Facultatea de medicină din Paris şi doctor în teologie la Institutul „Saint Serge” din Paris. Este 
cunoscut ca discipol al lui Mircea Eliade. 
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de procreere”. Astăzi procrearea medical asistată (PMA) permite, prin fecundarea „in vitro” (FIV), 
să se prepare în afara corpului femeii, un embrion, pe care putem să i-l inserăm și, mai târziu, când 
nu mai ajunge să se dezvolte, deci nu mai poate să ajungă la o maturitate, îl vom pune într-un 
incubator. Ministrul francez al sănătăţii vrea să impună noilor născuți un vaccin care combină 11 
vaccinuri, care vor slabi sau vor distruge sistemul imunitar. Înainte erau 3 vaccinuri care puteau să 
acopere spectrul riscului real. Copiii care se vor naşte şi nu vor corespunde criteriilor umanității pe 
care o vom decide nu vor avea dreptul să trăiască. Ori, aceste criterii sunt esenţial criterii somatice 
şi psihologice care, în mod natural, atunci când devenim bătrâni, atunci când ne pierdem memoria, 
când pierdem gândirea clară, nu mai suntem oameni [pentru ei], şi iată că se va instala eutanasia 
activă sau eutanasia pasivă. Transumanismul este a-religios, este ateu. Aceşti supraoameni nu vor 
suprafemei: vor să elimine femeia! În transumanism, în „gay pride” (parade homosexuale), de 
exemplu şi în toate astfel de mișcări, /esbienele insistă foarte mult asupra drepturilor lor. Si iată că 
PMA şi tot ceea ce se va desfăşura în jurul ei, va permite alegerea sexului şi deja alegerea sexului s- 
a făcut, sexul masculin devenind predominant. Se elimină fetiţele. In China, India... e dramatic. 
Deci, eliminăm femeile. Şi mişcările lesbiene au două şcoli: cele care spun: „formidabil, căci cu 
PMA şi ectogeneza (fabricare în afara corpului uman a embrionilor) vom fi eliberate de această 
sclavie care este graviditatea”. Si, apoi, sunt cele care spun: „asta nu merge, pentru că ni se va 
retrage singura originalitate pe care o avem, aceea a puterii procreării”. 

Dacă Raiul ar fi pe Pământ omul n-ar mai face nimic şi s-ar complace în această situație 
dacă n-ar veni Diavolul să-i dea câte un ghiont, ne spune Goethe în „Faus?” — Prolog în cer, pg. 55, 
ver: 340-344. 

„Uşor adoarme-acţiunea omenească, 
Repaos absolut râvneşte ea. 

De-aceea-i dau tovarăș s-o-mboldească, 
Activ, silit ca diavol a crea”. 

Deci, toate necazurile consemnate de Daniel Estulin, sunt dinadins create de grupări 
„conspiraţioniste”, pentru a împinge omenirea în epoca postumanistă a singularităţii tehnologice, în 
vederea realizării celei mai fantastice bijuterii a creaţiei, adică a virusului. Deci singularitatea 
tehnologică este de fapt o miniaturizare totală a mediului şi o conservare a cărămizii vieţii care este 
ARN-ul. 

Dacă vă amintiţi, am scris mai sus că, la populaţia aymara evenimentele situate în viitor sunt 
văzute ca trecut şi invers, trecutul are aspectul de viitor, adică dacă ne uităm în trecut vedem virusul 
(un robot Borg) care a declanşat viaţa şi dacă ne uităm în viitor vedem tot virusul (un robot Borg 
realizat de Inteligența Artificială) care va conserva viaţa sau o va răspândi. Acum putem înţelege 
expresiile biblice ce apar în Noul Testament în 3 locuri: (Apocalipsa 1 (8) „eu sunt Alfa şi 
Omega!“, Începutul şi Sfârşitul, cel ce este, cel ce era şi cel ce vine”, Apocalipsa 21 (6) „Apoi a zis: 
S-a isprăvit ! Eu sunt Alfa şi Omega, Începutul și Sfârşitul. Celui ce îi este sete, îi voi da să bea fără 
plată din izvorul apei vieții” şi Apocalipsa 22 (13) „Eu sunt Alfa şi Omega, Cel dintâi și Cel de pe 
urmă, Începutul şi Sfârşitul”, adică Virusul. 


Dacă peregrinările prin Univers, în căutare de planete compatibile cu viaţa, a acestui robot 
Borg sau „Om Universal” (Adam Kadmon!“!) cum îl numesc cărţile sacre, se vor solda cu un eşec 


160 Alfa şi Omega sunt prima şi ultima literă din alfabetul grecesc clasic (ionic). Sunt folosite ca simbol pentru 
totalitate, Dumnezeu şi în special pentru Hristos, primul şi ultimul. 
161 Adam Kadmon (omul primordial, de asemenea Adam Ila'a, "om suprem", este prima lume spirituală care a 


apărut după contracția luminii infinite a lui Dumnezeu. Adam Kadmon nu este acelaşi cu cel fizic, Adam Ha-Rishon 
(Adam, primul om), pe care Dumnezeu la creat din praf. Tărâmul spiritual al lui Adam Kadmon corespunde cu 
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sau se vor epuiza toate posibilităţile, este posibil ca Borgul să simuleze în interiorul lui (poate din 
plictiseală), sub formă de joc, pe un monitor tridimensional tip „Maya”, crearea vieţii şi recrearea 
lui personală, el devenind Conștiinţa sau Mintea Universală, adică Brahman!” şi cercul se va 
închide. 


sefira (atributul divin) al lui Keter ("coroana"). Este voința divină și programul pentru creaţia ulterioară. În 
Kabbalahul Lurianic, descrierea lui Adam Kadmon este antropomorfă. Cu toate acestea, Adam Kadmon este o 
lumină divină, adică un potenţial pur. În psihicul uman, Adam Kadmon corespunde yechidahului, esența colectivă a 
sufletului. 

162 Brahman în filozofia hindusă este Spiritul universal suprem, Sinele suprem, care este la originea 
universului, a lumii fenomenale. Brahman este uneori menționat ca Eternul Absolut sau Dumnezeirea şi este solul 
divin pentru sămânţa originală Hiranyagarbha, originea tuturor creaţiilor ulterioare. În funcţie de şcoala filosofică, 
Brahman poate fi conceput ca personal (cu calităţi), impersonal (fără calități) şi suprem. Întelepţii upanishadelor 
învață că Brahman este esenţa ultimă a lumii fenomenologice (inclusiv identitatea originară a sinelui uman) ce nu 
poate fi vazută sau auzită dar a cărui natura poate fi descoperită prin dezvoltarea cunoașterii de sine (atma jnana). 
Brahman este văzut ca suprema putere universală, suportul ontologic al Fiinţei, sursa, ținta şi scopul oricărei 
cunoaşteri spirituale. Adesea Brahman este descris ca Sar Cit Ananda - supremul adevăr, suprema constiință şi 
suprema fericire şi deasemenea etern, omnipotent, omniscient, omniprezent (https://ro.wikipedia.org)). 
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XXIII. BARZA 


În multe din miturile lumii, barza aduce copiii pe lume. Ea este de fapt un simbol 
recomandat de cele câteva caracteristici care o deosebesc de alte păsări, şi anume: 

— îşi face cuibul şi pe hornul caselor; 

— are mare grijă de pui (Numele ebraic al berzei semnifică "mamă bună”, iar în miturile 
norvegiene şi în alte legende din folclorul lumii, barza reprezintă viaţa dedicată întru totul 
valorilor familiei. Simbolizând căsătoria castă, o regăsim în Minerva Britanna, cartea de 
simboluri a lui Henry Peacham); 

— se hrăneşte cu şerpi; 

— la nouă luni după solstițiul de vară revine la cuibul ei. 


Priviţi imaginile de mai jos care reprezintă ataşarea unui virus la celulă şi cuibul unei berze 
pe hornul unei case. 


Anvelopa 


ARN viral 


Receptor celulă — 
Horn 


Asemănarea este izbitoare. Şi caracteristicile berzei le întâlnim la virus. Se ataşează de 
celulă (face cuib pe horn), are mare grijă de multiplicarea elementelor virusului (puii berzei), se 
foloseşte de componentele celulare pentru multiplicare (se hrăneşte cu şerpi), după ce parcurge 
etapele de multiplicare (cele 9 luni de gestație), ARN-ul viral se asamblează (revine la vechiul 
cuib). 

În plus, activitatea pe Terra a virusului a fost devoalată şi de oamenii de ştiinţă. 

Astfel, la College Station — Texas, Tom Spencer (biolog specializat în reproducere) face o 
nouă descoperire ce evidenţiază legătura dintre viruşi şi naşterea copiilor (de aici expresia populară 
că "barza (virusul) aduce copiii”). Dorind să izoleze genele cu rol important în gestație, găsește 
grupuri mari de retroviruşi. A crezut iniţial că sunt relicve inutile, dar apoi şi-a dat seama că într-un 
anumit stadiu al sarcinii se găsesc în alt loc şi anume, în pântecele femelelor însărcinate. Ei 
prosperau în placenta care hrănește şi oxigenează fetusul. La 16 zile după concepere embrionul 
rotund se transformă alungindu-se ca un fir. 
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Apoi, embrionul în formă de fir începe să genereze celule speciale cu câte doi nuclei care îl 
căptuşesc. 


Aceste celule binucleate leagă embrionul de pântece, inițiind creşterea placentei ce va 
asigura dezvoltarea fetusului. 


Efectuând o serie de intervenţii chirurgicale pentru a injecta ADN care să inactiveze 
retrovirusul, Tom Spencer descoperă după o săptămână că nu se mai dezvoltă celulele specializate 
ale placentei, adică celulele cu doi nuclei. Deci, fără retroviruși gestaţia eşuează, embrionul nu mai 
crește. Ca urmare, el crede că placenta umană este legată de invazia virală. Apariţia placentei a fost 
o cotitură majoră în evoluţie. Fără ea nu am exista. Ea ajută la definirea oamenilor ca specie unică 
pe planetă. 

Barza este un simbol ezoteric. Are ciocul lung, asemănător cu capsomerul virusului. Este 
văzută deseori pe hornurile caselor, care seamănă cu porul celulei prin care pătrunde virusul în 
interior, se hrăneşte cu şerpi asemănători cu proteinele fabricate de celulă. Cunoscută ca Zeița- 
pasăre, a fost prezentă în peisajul spiritual românesc sub două aspecte: aducătoare de viață = barza 
şi aducătoare de moarte = gaia. Uneltele lor specifice erau ciocul, cu care barza aducea copiilor 
frățiori pe coşul casei, ghearele, cu care gaia prelua trupul omului şi, folosindu-se de aripi, 
transporta sufletul acestuia în lumea cealaltă. 

Ion Ghinea descrie cele două păsări astfel: 

Barza vorbeşte oamenilor tocănind. Cântecul (bătutul) toacei este o practică magică de 
invocare a zeiţei-pasăre prin lovirea ritmică cu unul sau două ciocane din lemn a unei scânduri, de 
obicei din paltin. Numele acestui instrument preistoric de comunicare cu divinitatea adorată 
exprimă în limba română sunetul produs în timpul bătăii, toaca, identic cu glasul păsării de baltă, 
barza. Prin bătaia în lemn cu degetul, românul invocă şi astăzi, cu acelaşi glas, tocănitul, 
divinitatea fitomorfă pentru alungarea sau prevenirea unui rău de care aude sau îl vede. Cu acelaşi 
glas divin, Biserica Creştină de rit oriental cheamă credincioşii la rugăciune, anunţă începutul zilei 
rituale (începutul replicării virusului) şi principalele momente liturgice (etapele replicării). 

Dacă faza de atașare, penetrare şi reînnoire a virusului sunt simbolizate de barza care aduce 
copii, faza finală este simbolizată de gaie aducătoare de moarte, în care se va transforma barza. 
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"Pasărea de pradă gaia are o statură robustă şi aerodinamică, gheare ascuţite şi tăioase la 
cele patru degete, cioc puţin curbat şi turtit lateral, penaj colorat care variază cu vârsta. Simţul său 
cel mai dezvoltat este văzul. Este puternică, crudă, rapace, invincibilă (ca virusul); şi-a impus 
numele în memoria oamenilor prin propriul ei glas, ga! Ga!”. Această onomatopee repetată ca în 
cazul cucului simbolizează tot pe Dumnezeu (eu sunt cel ce sunt). Cu aceste trăsături, gaia a 
îndeplinit criteriile de bază pentru a simboliza virusul aducător de moarte. 

Cu timpul, la aceste unelte ale zeiţei cu chip de pasăre s-au adăugat altele mai noi, specifice 
zeiţei morţii cu chip de om, cum ar fi: secera şi coasa. 

Şi Mircea Tămaş, în "Mânia zeilor”, la pg. 107 ne spune: Sfântul Duh corespunde berzei ce 
aduce pe Avatara — nou născut. El este Șarpele cu pene ce uneşte Cerul (virusul) cu Pământul 
(celula)”. Amintim în treacăt că zeul suprem al aztecilor era Quetzalcoatl ("șarpele cu pene") 
asociat cu "steaua dimineţii" (virusul) şi cât de bine seamănă ARN-ul din imaginea de mai jos cu un 
şarpe cu pene. 


Este zeul care a dat oamenilor preţiosul porumb (cromozomii seamănă perfect cu ştiuleţii de 
porumb), aztecii susținând că oamenii se nasc din boabe de porumb, unii din boabe albe (influență 
mare a celulei) și alții din boabe galbene (influență mare a virusului). Porumbul este şi un simbol al 
morții şi al învierii. 

Miturile, redau şi ele diferitele aspecte ale multiplicării virusului. 


În mitologia grecească, barza era un simbol al răpirii copilaşilor. Gerana, frumoasa regină a 
pigmeilor (viruşii au dimensiuni foarte mici), a fost preschimbată de mânioasa Hera într-o barză. 
Sub această înfăţişare, ea a încercat să îşi răpească propriul copil, Mopsus, pe care îl iubea nespus 
de mult, interzicându-i-se, totuşi, să îl întâlnească. 

În miturile egiptene, barza era adeseori o reprezentare pentru "Ba" (personalitatea), 
caracteristica unică a fiecărei ființe umane. Egiptenii asociau migrarea berzelor cu plecarea 
sufletului din trup (celula) ce avea loc în timpul somnului (după terminarea replicării celulei). De 
asemenea, se credea că "Ba" poate reveni în corpul unui om mort, întrucât acesta era locuinţa sa 
originară. 

Conform unei legende chinezeşti, barza avea rolul de a duce la ceruri sufletele celor 
decedați. 

În mitologia romană barza era pasărea sacră a zeiţei Venus. Dacă o barza îşi făcea cuibul pe 
acoperişul unei case, se considera că cei ce locuiau acolo era binecuvântaţi de zeiţă. 
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Potrivit unei legende creştine, atunci când copilul lisus era în grajdul din Betleem, toate 
animalele lumii au sosit pe rând la El pentru a-l slăvi naşterea. Ele s-au închinat şi s-au rugat în faţă 
Sa. Animale precum măgarul şi boul au îngenuncheat înăuntrul grajdului, în vreme ce animalele 
sălbatice au rămas afară, încercând să Îl zărească de acolo pe nou născutul Iisus. Printre aceste 
vieţuitoare era şi o barză cu picioarele lungi. Când a văzut că Iisus nu avea pe ce să îşi odihnească 
capul, barza şi-a smuls penele moi de la piept, făcând din ele o pernă. Copilul lisus I-a fost 
recunoscător pentru acest gest şi I-a zâmbit. Apoi, lisus a binecuvântat barza, ea devenind astfel un 
simbol al naşterii şi protecţiei noilor născuţi. 

Într-o legendă culeasă de Elena Voronca în cartea „Datinile şi credinţele poporului”, vol. 2, 
pg. 227, se spune că: „Cocostârcul e din om. Zice că Dumnezeu, după ce a făcut lumea, a adunat 
toate dihăniile nepriincioase omului : şerpi, şopăârle, chifterițe şi le-a pus într-un sac şi le-a dat 
unui om să-l arunce în mare, dar i-a spus că nu cumva să dezlege sacul şi să se uite într-însul. 

Omul a mers. Când pe malul apei gândeşte : De ce să nu mă uit să văd şi eu ce-i acolo ? Și 
a dezlegat sacul ; pe loc au început a ieşi toate jivinile celea afară şi el, de spaimă, a aruncat sacul 
şi a fugit. 

Atunci Dumnezeu i-a zis : Vezi, eu am vrut să curăț lumea de gângănii, ca să fie oamenilor 
bine de trăit, şi tu ce-ai făcut ! De-amu, tu ai să le curăţi pe toate şi, până ce nu le-i găti de cules, 
n-ai să te faci om şi l-a făcut cocostârc şi de aceea cocostârcul culege şerpi, şopărle de prin bahne, 
de unde sunt”. 

Legenda este formidabilă prin bogăția de informaţii deţinute despre virus. Astfel: se ştie că 
celula este o fabrică producătoare de proteine, care sunt ca nişte şerpi. Dacă este virusată, ea va 
produce multe proteine virale (au aspect de şerpi). Prin asamblare, se adună toate proteinele virale, 
obținându-se virusul (Dumnezeu adună şerpii şi-i pune într-un sac). După părăsirea celulei, virusul 
atacă altă celulă (omul duce sacul să-l arunce în mare). Prin decapsidare (omul deschide sacul), 
ARN-ul viral (care conţine instrucţiuni de fabricare a tuturor proteinelor virale) ajunge în nucleu, 
unde trece la fabricarea proteinelor virale (șerpii se înmulțesc din nou). Omul transformat în 
cocostârc (virusul) strânge șerpii (proteinele virale), hrănindu-şi puii cu ei (asamblând alți virioni). 

După toate acestea nu trebuie să ne mire de ce Aristotel, practicant al unei căi spirituale ce 
utiliza asceza, credea că uciderea unei berze echivala cu o crimă. El avea în vedere „patternul”, nu 
simbolul. 

Datorită calităţilor virilice ale virusului tot ce se aseamănă cu el, prin legile magiei 
descoperite de Frazer, capătă aceleaşi virtuţi. De aceea putem găsi planta meliferă Erodium 
cicutarium, din fam. Geraniaceae, cu flori albastre în formă de cioc de barză sau de cocor, invocată 
în descântatul femeilor care nu au copii, fiind sinonimă cu buruiana de făcut copii sau sculătoarea 
autoarea cărţii „Plante din flora spontană cu utilizări în gospodăria ţărănească din Oltenia, 
Dicţionar”, Editura Helios, Craiova, 1999. 

Aceleaşi calități virilice sunt simbolizate de menhire şi de falusurile din Egipt, sau de 
obiceiurile prezente la multe triburi în care tinerele cupluri se dezbracă în pielea goală şi se lipesc 
de aceste pietre ce simbolizând capacitatea fantastică de procreare a virusului, le vor transmite şi lor 
această putere. 

Superstiţiile se bazează pe cunoaşterea modului de funcţionare a „patternului”. 

— dacă zăreşti o barză în zbor, te aşteaptă o călătorie. Dacă o vezi însă pe pământ, se zice că nu 
vei avea un an foarte prosper. 

— dacă o barza îşi face cuib pe acoperişul casei tale, se spune că vei avea parte de mare noroc. 

— dacă o femeie vede două berze odată, în curând, urmează să aibă copii. 

— dacă ţi se înfăţişează pe cer două berze, vei fi împreună cu persoana iubita tot timpul anului. 

— dacă omori o barză eşti pândit de ghinion. 

— dacă vezi primăvara o barza stând în picioare, vei fi toropit de lene sau ataşat de casă, în tot 
răstimpul anului. Pe de altă parte, dacă zăreşti o barză pe cer, înseamnă că vei fi sănătos şi 
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vei călători mult în noul an. 
Se pare că funcţionarea „patternului” este în strânsă legătură cu visele şi psihologia. Din 
punct de vedere psihologic, visele cu berze semnalează nevoia de a avea un partener de cuplu, o 
familie şi copii. Pe de altă parte, visul despre barză întrupează puternicul simțământ asociat cu 
lumea spirituală din sufletul nostru. 
lată cîteva interpretări ce au la bază aceeaşi logică. 
— visele despre barză exprimă dorinţa de a avea copii, dar şi năzuinţa de întoarcere în timp, 
spre lumea copilăriei. 
—  visarea unei berze zburând trădează dorinţa ascunsă de a avea un copil. 
—  visarea unui cuib de barză denotă preocuparea faţă de proprii copii 
— un stol de berze semnifică necesitatea înlăturării duşmanilor, mai ales dacă apare în vis într- 
o vreme de furtună sau de iarnă. În acelaşi timp, visele despre berze pot fi interpretate ca un 
indiciu al ataşamentul copiilor faţă de părinţi în vremuri vitrege. 
— dacă visezi o barză ţi se indică bucurie sau reînsănătoşirea după o boală. 
— un vis în care mănânci o barză poate prevesti că cineva apropiat este pe cale să se 
îmbolnăvească. 
— barza din vis semnifică mărirea familiei, o căsătorie fericită, noroc în familie, o veste despre 
o nuntă. 
— Dacă visezi o barză în cuib ţi se atrage atenţia că cineva vrea să te fure. 
— cântecul unei berze în vis poate indica naşterea unui nou copil. 


Suplimentar, putem preciza că în simbolismul oriental, cocorul evocă longevitate, dar, mai 
ales, fidelitatea exemplară. În China antică, dansul cocorilor evocă puterea de a zbura şi, prin 
urmare, de a ajunge în Insulele Nemuritorilor (viruși în faza de asamblare). Ca simbol al 
longevităţii, este asociat cu broasca ţestoasă, fiind, totodată, şi un simbol al nemuririi. Japonezii 
cred că cocorii trăiesc mii de ani. Astfel bătrânilor li se dăruiesc adesea picturi sau gravuri cu 
cocori, broaşte țestoase şi pini, toate fiind simboluri ale longevităţii. De aceea nemuritorii zboară, de 
obicei, călare pe un cocor. Ouăle de cocor servesc la prepararea băuturilor ce conferă nemurirea. 
Întoarcerea ciclică a cocorului este simbolul regenerării. Este motivul pentru care, asociat cu prunul, 
constituie o emblemă a primăverii. O legendă antică spune că cocorul îşi hrăneşte tatăl foarte 
bătrân, fapt care face din el un simbol al dragostei copiilor faţă de părinți. Poziţia sa, cînd stă liniştit 
într-un picior (aluzie la ARN-ul viral care are o singură catenă), sugerează demnitatea, meditaţia şi 
vigilenţa, ceea ce a făcut ca el să devină prototipul meditaţiei şi contemplării. Mai este considerat 
aducător de daruri şi averi sau dătător de viaţă. 

James Frazer, în „Creanga de aur”, vol. 1, pg. 41, spune că şi pe alte meleaguri există 
cremonii care atestă credinţa că naşterea copiilor este favorizată de o pasăre sau de o piatră. 

Astfel în arhipelagul Babar, când o femeie doreşte să aibă un copil invită un bărbat, tată al 
unei familii numeroase, să înalțe rugăciuni pentru ea lui Upulero, spiritul Soarelui. Se face o păpuşă 
din bumbac roşu pe care femeia o strânge în braţe ca şi când ar vrea să-i dea să sugă. Apoi tatăl cu 
mulți copii ia o pasăre din ogradă şi o ține de picioare peste capul femeii spunând : „O, Upulero, 
foloseşte pasărea aceasta; lasă să cadă, lasă să coboare un copil, te rog stăruitor, te implor, lasă un 
copil să cadă în mâinile mele şi pe genunchii mei”. Apoi întreabă femeia : „4 venit copilul ?”, iar 
femeia răspunde : „Da, a început să sugă”. După aceasta omul ridică pasărea peste capul soţului, 
murmurând nedesluşit câteva cuvinte. În cele din urmă pasărea este omorâtă şi pusă cu câteva fructe 
de betel pe locul din casă destinat sacrificiului. După terminarea ceremoniei, începe să se 
răspândească prin sat vestea că femeia se află în patul de lehuzie şi prietenii vin să o felicite. 

La populaţia dyak din Borneo, când o femeie este cuprinsă de durerile facerii, se aduce un 
magician care încearcă să uşureze naşterea prin acțiuni asupra corpului celei aflate în suferință. Între 
timp un alt magician, în afara camerei, încearcă să obțină acelaşi rezultat mimând că este femeia 
gata să nască. Având o piatră mare (virus) legată în dreptul stomacului cu o pânză, reprezentând 
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copilul din pântece şi, urmând poruncile pe care i le strigă colegul său aflat pe scena operaţiilor 
reale, el mişcă aşa zisul copil pe corpul său, imitând întocmai mişcările copilului real până când 
acesta se naşte. 
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XXIV. URSUL 


După cum spune René Guenon, transmiterea învățăturilor de ordin tradițional se face prin 
simboluri, care sunt sintetice şi de aceea intuitive. Simbolul îl ajută pe fiecare să înţeleagă mai mult 
sau mai puţin profund, adevărul pe care îl reprezintă, conform propriilor posibilități intelectuale. 

Ursul, răspândit pe un areal extins: România, Franţa, Siberia, Scandinavia, Alaska, face 
parte din categoria simbolurilor, la fel ca barza, şarpele, lupul, scarabeul, etc. 

Pentru a pătrunde mai în profunzime ce vrea să transmită simbolul urs, vom scoate în 
evidenţă caracteristicile cele mai cunoscute. 

Cu precizarea că înaintea ursului pe care-l cunoaştem azi a mai existat un urs de cavernă de 
dimensiuni uriaşe, enumerăm următoarele caracteristici: 

— pe perioada iernii, hibernează; 

— pentru hibernare se retrage într-un adăpost care-l fereşte de ploi, viscol şi îngheț şi nu-şi mai 
caută hrană. În culcuş doarme toată iarna, fără ca somnul lui să fie o hibernare propriu-zisă: 
temperatura corpului lui nu scade, iar funcţiile de bază, ca respirația și circulaţia, continuă 
fără modificări. Hibernaţia lui nu constă într-un somn continuu, ci este mai mult o ameţeală 
pe jumătate conștientă, din care se deşteaptă imediat ce este deranjat; 

— ursul este un animal nocturn sau crepuscular, iar ziua stă ascuns în scorburi de copaci sau 
bârloguri. 

— este puternic şi foarte agil; 

— se aseamănă cu omul prin posibilitatea de a se deplasa biped; 

— este un animal solitar şi numai în perioadele de reproducere poate fi văzut cu perechea sa; 

— hrana ursului a fost, la început, numai de origine vegetală. Spre sfârşitul evoluţiei sale a 
început să se hrănească şi cu carne. Mănâncă fructe de toate felurile, boabe, seminţe, grăunțe 
de cereale, rădăcini, frunze, ierburi suculente, muguri de arbori și miere de albine. După 
trecerea peste iarnă mănâncă o serie de ierburi, rădăcini, muşchi de pământ şi furnici, toate 
cu efecte laxative. Cât este mic, ursul este probabil numai erbivor, iar unele specii se hrănesc 
şi mai târziu, mai mult cu vegetale decât cu carne; 

— nu atacă omul decât provocat; 

— după trezirea din hibernare îşi strică bârlogul; 

— nu are coadă. 


La aceste trăsături, civilizațiile umane i-au mai adăugat câteva atribute considerate ezoterice: 

— asigură trecerea sufletelor umane de la o stare de existenţă la alta (ursul ajută sufletul 
morților să nu rătăcească drumul); 

— deoarece se crede că ursul se naşte fără formă, că este întrupat de mama sa, simbolizează 
întruparea şi învierea (Potrivit lui Romulus Vulcanescu, numele zeului Zalmoxis ar putea fi 
un apelativ cu valoare de tabu al zeului cerului si al soarelui, în ipostaza lui umană, un 
purtator de piele de urs, adică întrupare. În antichitate preotesele cultului zeiţei Artemis se 
înveşmântau, la ceremonii, în timpul dansurilor rituale, în piei de urs. Trezirea din 
hibernare echivalează cu învierea. În România, în special în Moldova, se păstrează obiceiul 
„Jocului ursului” executat în perioada celor 12 zile dintre Crăciun şi Bobotează. Jocul 
propriu-zis al Urşilor este condus de un "ursar", un personaj fără mască, îmbrăcat cât mai 
bizar şi cu un coif pe cap, care îi îndeamnă să se mişte în ritmul tobelor, bătute în ritmuri tot 
mai alerte. Ritmul pe care dansează ceata de urși este unul monoton, dat de instrumentele 
de percuție de o factura simplă (daireaua) şi este asemănător ritmurilor şamanice. 
Frecvența bătăii tobelor creşte spre finalul reprezentaţiei când ritmul devine frenetic. 
Scenariul jocului urşilor cuprinde o luptă între îmblânzitor şi urși, urmată de moartea 
ursului şi învierea lui, în pași de dans. Ursarul mascat în urs, în unele alaiuri, are o bâtă 
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noduroasă, lungă. Cei din alai, şi cei care asistă la jocul ursului, trebuie să fie atenți, că pot 
încasa de la „ursul nervos”, o lovitură peste picioare); 

este stăpân al energiilor cosmice (zeița Hera o transformă pe nimfa Callisto şi fiul ei în 
constelația ursului, Ursa Mare şi Ursa Mică); 

este simbol al fecundității (După Pliniu cel Bătrân şi Esop, ursul ar fi un intermediar între 
animalele sălbatice şi om. Fiind considerat un strămoș al omului i se atribuia pasiuni 
erotice pentru tinerele femei, pe care, în diverse contexte, urşii le răpeau acuplându-se cu 
ele. Din aceste uniuni "apăreau" fiinţe dotate cu puteri uriaşe sau hibrizi, jumătate om, 
jumătate urs. Această viziune antropomorfă şi "divină", în acelaşi timp, ar fi avut originea 
în Paleolitic. În satele catalane din Haut-Vallespir (Pirineii Orientali) se mai păstrează 
obiceiul ca de ziua Ursului (el dia de l'as), oameni deghizați în urşi să răpească femei tinere 
şi să mimeze cu ele un act sexual simbolic. Victimele sunt eliberate mai târziu de un grup de 


"bărbieri” fardaţi, îmbrăcaţi în alb şi care, în final, capturează "urşii” pe care îi pun în 
lanţuri şi le "rad" simbolic feţele cu tăişul topoarelor. Sălbăticiunile redevin oameni); 

este totem (Copiii cu numele Ursu preiau şi puterea animalului. Despre cei care au ca 
animal totem ursul se zice că îşi găsesc echilibrul şi confortul în singurătate, ursul fiind un 
animal solitar. Se poate face o legătură între ceata urşilor şi confreriile inițiatice masculine 
din vechime în cadrul cărora tinerii erau formaţi pentru viaţa în interiorul comunităţii şi la 
care participarea femeilor era interzisă. Ca simbol al curajului si al puterii, ursul este 
întâlnit în heraldica europeană ); 

are virtuţi apotropaice (protectoare), terapeutice şi meteorologice (Pe vremuri se utiliza 
„călcatul ursului” pentru vindecarea durerilor de spate. Țăranul român a rezervat ursului 
mai multe zile în calendarul popular: Martinii de larnă, Martinii de Vară, Ziua Ursului, 
Sâmbăta Ursului. Pentru ca ursul să nu le iasă în cale vara, când merg la cules fructe de 
pădure, să stea departe de gospodăriile lor şi să nu le atace animalele şi copiii să fie feriţi 
de boli, în Sâmbăta Ursului, femeile fac plăcinte de dovleac spre a fi date de pomană, nu-i 
pronunţă numele, nu cos, nu lipesc, nu fac nicio lucrare care face zgărieturi, dar dacă chiar 
trebuie să lucreze ceva dintre acestea, leagă seara cucoşul cu un nod, că aşa gura ursului 
va sta legată şi nu-i va strica nici o vită | Antoaneta Olteanu, Calendarele poporului român]. 
Cândva, bărbaţii purtau un dinte de urs drept talisman [să nu uităm că scoaterea unui dinte 
în cadrul ceremoniei de iniţiere simbolizează androginia/ şi obișnuiau să invoce spiritul 
ursului prin intermediul măştii atât în nopţile de priveghi, cât şi în cele din preajma 
schimbării de an. Se mai spune că ursul alungă duhurile rele şi bolile. Mai putem adăuga 
că planta brânca-ursului folosită pentru acrirea borşului rezolvă problemele de sterilitate, 
iar sporul trufei [ciupercă comestibilă] „laba ursului” în anii când condiţiile climatice sunt 
nefavorabile, pot trăi în stare latentă chiar mai mulţi ani iar atunci când condiţiile sunt 
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favorabile germinează şi se dezvoltă în condiţii normale. Nu este de neglijat nici informaţia 
că această ciupercă creşte prin simbioză pe rădăcinile unor arbori ca stejarul, pinul şi fagul 
şi că anticii considerau că trufele au puteri magice și au fost folosite ca aliment afrodiziac). 

— se crede că ursul e singurul care poate interveni pe lângă ursitoare pentru a schimba în bine 
destinul noului născut. 

— puterea ursului mai simbolizează puterea de introspecţie. 

— pentru a i se sublinia existenţa foarte veche este numit Moş Martin. El are şi o divinitate 
patronală: Sfântul Ursea; 

— este o expresie a nevăzutului (Ursul era considerat încarnarea unui Zeu, fapt căruia i se 
datorează puterea şi inteligența. Sacrificiul ritual al ursului pare a se fi constituit pe 
teritoriul Daciei preistorice, cercetările arheologice scoțând la iveală pentru perioada 
paleolitică oase de urs gravate cu însemne geometrice [la Porţile de Fier], pentru neolitic 
figurine în lut reprezentând urşi [idoli sau talismane] şi pentru perioada fierului siluete de 
urşi gravate pe obiecte dace. De la transsimbolizarea morţii rituale a ursului în jocurile 
augurale de Anul Nou, s-a trecut la lapidarea a doua zi a celui travestit în ursoaică, pentru 
că cel travestit şi-a permis, în viaţa profană, să facă aluzii sau să repete unele obscenităţi 
din joc. În iconografia bisericilor cu frescă, referitoare la Judecata de Apoi, ursul este 
reprezentat ca animal feroce participând la îngurgitarea unor părți din corpurile celor 
pedepsiți pentru greşelile lor din viaţă). 

— În tradiţia creştină, ursul este un animal negativ, cu un temperament rău, simbolizând 
maleficul, cruzimea, lipsa de milă, lăcomia şi uneori pe Satana (Părinții Bisericii din Evul 
Mediu au condamnat ferm "zoofilia fecundă" si ritualurile păgâne aferente care s-au 
strecurat mai ales în credinţele popoarelor germanice şi în rândul celților. Între anii 772 şi 
799 împăratul creştin Charlemagne [Carol Cel Mare] a ordonat masacrarea urşilor, 
descurajând, totodată prin pedepse, comunităţile care organizau ritualuri consacrate 
acestui animal, fără să reuşească să distrugă mitul său, considerat de Biserică o umbrire a 
credinţei în Christos. Biserica va încerca să şteargă din memoria colectivă acest animal 
diabolic, substituindu-l cu leul cu toate că acesta nu figura în bestiarul totemic păgân). 


În acelaşi context mai semnalăm că în Siberia, femeia şaman e desemnată cu acelaşi cuvânt 
care înseamnă urs. La /nuiţi, spiritul ursului e asimilat femeii şaman. Pentru poporul inuit ursul este 
un animal totem cu o mare putere — în unele credinţe se spune că vânătorul care se lasă mâncat de 
urs se va reîncarna ca şaman şi va avea spiritul acestui animal. Ursul polar este considerat a fi un 
înţelept, pentru că te învaţă să supravieţuieşti în condiţii grele. Se spune că vikingii se acopereau cu 
blănuri de urs în timp de război pentru a-şi speria vrăjmaşii. Ursul simboliza spiritul războinic şi 
curajul în luptă şi era invocat spiritul acestuia pentru a-i ajuta pe luptători. 

Extrem de interesante sunt observaţiile făcute de istoricul A. Leroi-Gourhan, împreună cu 
soţia sa, asupra populaţiei Ainu (nordul Japoniei), cu ocazia unui voiaj făcut în anul 1938 în insula 
Hokkaido (Arl. & A. Leroi-Gourhan, 1989). 

„La începutul lunii februarie a fiecărui an, când în munţi se nasc puii de urs, se organizează 
expediţii pentru capturarea acestora. În sat, fiecare pui de urs este încredințat unei tinere mame 
care îl va alăpta simultan cu copilul sau. Ursul este considerat fratele omului, iar puiul său face 
parte din familie şi este răsfăţat şi alintat ca şi copiii. Pe măsură ce va creşte, ursul va fi hrănit cu 
toată grija. Odată cu sosirea iernii se fac invitaţii pentru marea sărbătoare a sacrificiului. Ursul 
şefului va fi primul sacrificat, apoi cei din alte familii în ordine ierarhică sau pe criteriul de vârstă 
descrescătoare. Casele sunt pregătite special pentru sărbătoarea ursului, iar inau, simbolul 
religios al populatiilor Ainu [bastonaşe din salcie/, sunt puse în toată casa şi în cele patru colțuri 
ale cuştii ursului. Pe palisada sacră sunt adăugate frunze de bambus care semnifică renaşterea 
ursului. Ceremoniile se eşalonează pe trei zile şi cuprind o seamă de obiceiuri ce vor fi urmate cu 
stricteţe şi mult fast. Băutura sake este împărțită cu generozitate invitaţilor, iar libaţia este simbolul 
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mesajului către zeul ainilor - kamui. A doua zi se face despărţirea capului de corp. Creierul 
animalului este extras printr-un orificiu făcut în spatele craniului şi, după ce va fi amestecat cu 
sake, este servit invitaţilor. aşa cum fusese repartizat mai înainte şi sângele animalului. În cea de a 
treia Zi, capul ursului este ornat cu inau. Dacă este o ursoaică, ea va fi împodobită cu un colier şi 
cercei. Se rosteşte un discurs de adio, neuitându-se să fie invocat spiritul ursului care nu trebuie să 
uite drumul pentru a reveni într-o zi ca să cunoască din nou aceeaşi primire călduroasă care i s-a 
făcut când era pui. Urmează apoi o parte esenţială a ceremoniei, unirea craniului cu celelalte din 
anii anteriori ce au fost depuse şi conservate pe palisada sacră. Mai înainte, capul este aşezat în 
fața gardului decorat cu rogojini şi apoi pielea este trasă de pe craniu, lăsându-i-se anexate 
urechile şi trufa. Ochii sunt scoşi din orbite şi partea grasă a lor este mâncată de un tânăr, după 
care sunt repuşi în orbite. Gura este umplută cu frunze de bambus pentru a stimula şi simboliza 
viața lungă, apoi craniul este agăţat de palisadă şi sărbătoarea se încheie”. 

Nu trebuie pierdut din vedere că originile ainu pot merge în timp până acum circa 35.000 — 
40.000 de ani şi că există o legendă care spune că „ainu au apărut cu sute de mii de ani înainte ca 
Fii Soarelui să o facă”. 

Se pune firesc întrebarea de unde şi de ce au apărut atâtea caracteristici ezoterice în jurul 
ursului. Răspunsul vine tocmai de la caracteristica fizică cea mai neglijată: lipsa cozii, care ne aduce 
în centrul atenţiei povestea lui lon Creangă „Ursul păcălit de vulpe”. După ce Vasile Lovinescu, 
analizând basmele lui Ion Creangă, inclusiv „Amintiri din copilărie”, a demonstrat ezoterismul lor, 
ne determină să credem că şi această poveste ascunde ceva. 

Firul epic descrie cum un urs flămând se întâlneşte cu o vulpe şireată care duce un coş plin 
cu peşte. Dorind şi el să prindă peşte, la sugestia acesteia, în cursul nopţii, îşi bagă coada în lacul 
din apropiere. Lacul îngheaţă, iar ursul dorind să scotă peştele ce i se părea a se fi agăţat de coada 
lui, trage până ce aceasta, prinsă în strânsoarea gheții, se rupe. 

Pescuitul în perioada când ursul ar trebui să hiberneze şi pierderea cozii pe care ursul nu o 
are ne arată că autorul face aluzie la altceva. 


Ca să înţelegem acest altceva, apelăm din nou la cheile argumentate în capitolele anterioare 
(vezi cartea noastră „Virusul sau - Cel ce este”). Rezumând, toate miturile, cărțile sacre, alchimice 
şi ezoterice se referă strict la celulă şi virus, mai precis la etapele de multiplicare a virusului şi 
parţial la metabolismul celulei. Divinitatea este virusul (vezi concluziile cercetărilor echipei lui Luis 
P. Villarreal şi Mark Young, vezi afirmaţiile alchimiştilor John Bracesco şi Ostanes şi ale 
apostolului Pavel). 

Virusarea are următorul scenariu: virusul (exospor bacterian) de dimensiuni foarte mici, 
se ataşează la o celulă şi injectează în celulă, datorită presiunii ridicate din interiorul capsidei, 
ARN-ul viral (incestul descris în „Oedip rege” şi pierderea cozii ursului, pentru că, nu-i aşa, 
lucrurile se petrec întâi în cer şi apoi pe pământ). Obligând celula să-i pună la dispoziţie 
echipamentul metabolic, se va clona în cantităţi mari, după care o va distruge (ursul îşi distruge 
bârlogul). Genomul viral este, în cea mai mare parte, tăcut în gazdă (de aici secretomania 
organizaţiilor ezoterice şi exprimarea cabalistică). Mai menţionăm că nu totdeauna virusul se 
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grăbeşte să se multiplice şi că pot exista faze lysogenice în care virusul rămâne inactiv 
(hibernează) şi numai factorii de mediu îl pot activa din nou. 

În desenul de mai jos, sunt uşor de recunoscut analogiile: urs-virus, lac-celulă, coadă- 
ARN/ADN viral. 


— Virus (urs) — 


E zii 


ADN (coada) 


ici (coada) 


PA 


| _, he 
o Clone Mo 2 


Nasceu 


a ien (lac) / 


Strămoşii noştri, pentru a ne transmite informațiile pe care le aflaseră, nu au avut la 
dispoziție decât o singură modalitate: să găsească în natură ceva care să înglobeze cât mai multe din 
comportamentul divinității. Printre viețuitoarele identificate s-au numărat: lupul, barza, cucul, 
scoica producătoare de perle şi, evident, ursul. 

În acest fel, atribute ale divinităţii/virusului au fost adăugate ursului. Observând 
extraordinarele asemănări între atributele divinității şi cele ale animalelor sacre, cu greu poţi 
îndepărta bănuiala că acestea au fost create special de către virus pentru a fi folosite ca simboluri. 

Numai virusul putea să inducă în mintea Neanderthalianului ideile de: existenţă a unei lumi 
sacre, a trupului uman ca temniţă a sufletului, de necesitatea lberului arbitru (alegi să devii religios 
mergi în Rai/virus, alegi să fii necredincios şi plin de păcate, mergi în lad/celulă), a posibilităţii 
obţinerii învierii prin adorarea divinității până la lepădarea de sine şi venirea Apocalipsei (ursul îşi 
strică bârlogul). 

Toate acestea s-au obținut în timp şi savanții nu ar trebui să se mai mire că, raportat la 
numărul de neanderthalieni, sunt prea puţine morminte găsite. Numărul de Homo Sapiens era redus. 
Deveniseră deja conducători şi doar ei practicau înhumarea. Mult mai târziu a început lupta 
fratricidă, când Neanderthalienii au înţeles că li se iau femeile (amintiţi-vă de simbolismul răpirii 
femeilor tinere de către urşi deghizați şi simularea actului sexual cu ele), că ei nu mai pot avea 
copii. Din momentul dispariţiei omului vechi (paricid) a apărut şi povestea „Țapului ispăşitor”, 
adică frustrarea că unii vor beneficia de nemurire şi alţii nu, că neanderthalienii au început războiul, 
dar asta este altă poveste pe care Rene Girard a adus-o foarte aproape de adevăr şi de care ne 
ocupăm în alt capitol. 

Episodul ce se petrece în satele catalane cu ocazia „zilei ursului”, în care oameni fardaţi şi 
îmbrăcaţi în alb (deci puri) simulează bărbieritul cu lama toporului a urşilor vinovaţi de răpire (care 
imediat devin oameni), transformându-i în „spâni”, ne trimite la Vasile Lovinescu care în analiza 
ezoterică făcută basmului „Harap-Alb” spune despre spân că este o piatră sub înfăţişare de om, 
adică virus. Piatra este domiciliul Focului prin instituție divină. Pietrele sfinte cad din Cerul 
Empireu, sub formă de aeroliţi. :i virusul vine din afara celulei, deci din cer. În cazul spânului avem 
o litogeneză, de om născut din Piatră, ca în multe mituri. Mitra este Fiul Pietrei. În basmul din 
colecţia lui Ispirescu, „Afin şi Dafin”, acesta renaşte din piatră, după ce se prefăcuse în ea. 

În cântecul ursului de la serbările de Anul Nou, se spune: 

Joacă, joacă, Moş Martine, 
Ca-ţi dau miere de albine 
Ursul meu din Spania 
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L-am adus cu sania! 
Joacă, joacă, urs nebun 
Că de nu-ți fac pielea scrum! ... 

Ori Spania, prin simbolismul general adoptat al coincidenţelor verbale, este Spânia (ţara 
spânului), virusul. 

Măsurile drastice luate de Carol Cel Mare împotriva urşilor şi identificarea acestora cu 
Satana de către Biserică au ca motivaţie ceea ce spunea Vasile Lovinescu, că kşatryi (casta 
războinicilor), având ca simbol ursul, s-au răzvrătit împotriva castei sacerdoţilor (reprezentaţi de 
obicei prin Mistreţ, Lebădă, Albine), sau altfel spus, Ursul a ales fântâna Uitării, a lui Lethe, uitând 
scopul lui pe pământ, multiplicarea virusului. În lumea materială acest lucru manifestându-se prin 
transformarea ursului în carnivor. Deci, s-a produs o alterare a simbolului şi nu mai putea fi folosit 
ca atare. Din acel moment ursul capătă aspecte sinistre, precum în basmul românesc. Aici fiara se 
arată agresivă față de Țara Mierei, în care se produce miracolul eminamente sacerdotal al 
Euharistiei, prin transformarea nectarului în miere solară. „S-a urşit” se spune, la ţară, când cineva 
devine obraznic (kşatryi faţă de sacerdoți). 

Alterarea săvârşită în timpul luptei dintre bacterie şi virus va permite ţiganilor să prindă şi să 
exploateze un animal sacru ca ursul. În plus, această fază de evoluţie a virusului fusese depăşită, 
apăruse retrovirusul. 

Încheiem cu un alt amănunt interesant din basmul „Harap Alb” de Ion Creangă, asupra 
căruia ne atrage atenţia tot Vasile Lovinescu. Simbolismul ursului apare nu numai în blana ursului 
cu care se îmbracă atât împăratul cât şi fiul său, ci şi în „sălățile” din „grădina ursului”. Sălăţile 
reprezintă Materia Primă a Operei (asamblarea virusului), chintesenţa unei stări de fire (ARN-ul 
viral), căzută într-o închisoare stearpă (celula). Elixirul de viaţă lungă, aspect vegetal al lui 
Magnum Opus, este ARN-ul viral, iar Piatra filosofală, aspectul lui mineral, este virionul. 

Simbolismul ursului merge mult mai departe, dar pentru că nu mai are legătură cu lipsa cozii 
ursului, prezentăm pe scurt doar câteva idei. 

Printre credinţele culese de Elena Voronca în cartea sa „Dafinile şi credințele poporului 
român” se află şi cea relatată de Ilinca Cozma din Roşa: „Ursul e om, că demult şi oamenii erau ca 
urşii, aveau aşa păr pe ei, şi pe urmă Dumnezeu i-a făcut cum sunt astăzi şi le-a lăsat numai semn 
pe subsuori, că au fost odată şi ei aşa. Oamenii noştri sînt din urşi făcuţi. Zice că o femeie a şi trăit 
c-un urs (este vorba de celulă)”. 

Cum să nu legi asta cu rezultatele cercetătorilor Luis P. Villarreal şi Mark Young, din care 
rezultă că omul este „fiul virusului”, concluzie pe care o putem lega de afirmaţia creştinismului că 
Isus este „Fiul lui Dumnezeu” şi în alt loc că este „Fiul Omului”. Anvelopa lipidică a virusului, cu 
miile de spicule, este blana ursului, pe care o leapădă în faza de decapsidare, fază şi mai sugestiv 
exprimată în simbolismul şarpelui, care-şi leapădă anual pielea. 

Decapsidarea este sugerată şi de obiceiul din Dobrogea menţinut până în vremea noastră, 
numit jocul ursului de paie şi desfăşurat imediat după treieratul grâului, pomenit de Romulus 
Vulcănescu în cartea „Mitologie română”. Este un colind fără text, care sfârşeşte prin incendierea 
măştii pe jucător şi dezbrăcarea rapidă de masca de paie în timpul jocului, astfel încât jucătorul să 
nu apuce să fie fript de masca arzândă. Etnologii spun că e un semn de ofrandă adusă noii recolte, 
dar el ne indică faptul că recolta de grâu (amintițivă de parabola bobului de grâu spusă de Isus) 
depinde de decapsidarea virusului. Tot la decapsidare fac aluzie îmbrăcarea împăratului în blană de 
urs pentru a încerca vitejia fiului din basmul „Harap Alb” a lui Ion Creangă (în Valea Mostiştei 
copilul este afumat cu păr de urs pentru vindecarea de sperietură), cât şi arderea pielii porcului s-au 
a şarpelui dezbrăcată de craiul din „Povestea porcului” de către proaspăta soţie. 

Există o legătură între ursul sacru, masca de urs de paie, căreia i se dă foc pe jucător la 
sfârşitul jocului şi ursul solar la daci. 

Şi alte lucruri interesante, cu trimitere la virus, pot fi aflate în cărțile lui Coman M., 
Mitologie populară românească, I, Editura Minerva, Bucureşti, 1986; Evseev Ivan, Dicţionar de 
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magie, demonologie şi mitologie româneasca, Editura Amarcord, Timişoara, 1997; Ghinoiu I., 
Obiceiuri populare de peste an. Dicţionar, Editura Fundaţiei Culturale Române, Bucureşti, 1987, în 
paginile în care este prezentat ursul. 

De exemplu: 

„Moş Martin ar fi fost, în vremuri imemoriale, un om obişnuit, morar sau păstor în satul 
său. El ar avea sentimente şi preocupări umane (iubeşte o femeie pe care o fură şi o duce la casa 
lui din pădure), este inteligent, îşi construieşte adăpost pentru iarnă (bârlogul), prevesteşte, precum 
Baba Dochia, vremea friguroasă sau călduroasă etc. Un singur lucru nu ştie să facă, să aprindă 
focul. Este o vietate ciudată a pădurii; fată puii iarna, în timp ce alte vietăţi aşteaptă anotimpul 
călduros; dacă timpul e frumos, intră în adăpost, dacă este urât, îşi reia activitatea prin pădure; 
dacă găseşte punte peste râu, o strică, dacă n-o găseşte dărâmă un copac şi pune punte etc”. 

Sau: 

„În Vrancea măştile de urs întâmpină sufletele dezorientate ale morţilor în nopţile de 
priveghi. Bolile ocolesc copiii botezați cu numele Ursu sau pot fi alungate de descântătoare dacă îi 
este invocat numele: Fuginâjit, /Pricăjit, I Că te-ajunge un urs mare, / Cum te-ajunge, cum te 
stropşeşte, / Cu ghearele te zgârie, I Cu gura te mănâncă, /.../. Adesea, dinţii moşului se purtau ca 
talisman”; 

Romulus Vulcănescu, în „Mitologie română”, la pg. 503, ne spune că: 

„Legendele mitice despre urs scot în evidenţă rolul lui cosmic. Într-o legenda veche, pe 
spinarea unui urs au fost sprijiniți stâlpii pământului”. În altele e vorba de originea umană a ursului. 
De exemplu: un morar ursuz instigat de Nefârtat împotriva Fârtatului e pedepsit de acesta prin 
transformare în urs, sau: mezalianţa unei femei cu un urs, sau: împăratul cu pielea de urs, sau: ursul 
fecior de împărat. 

Alte legende se referă la rolul jucat de urs după ce pământul a fost urzit de Fârtat şi Nefârtat 
cu ajutorul ariciului: ursul l-a blagoslovit pe arici pentru fapta lui miraculoasă. Zicătorile despre urs 
îl înfăţişează nu atît ca pe un animal prost (cum îl consideră unii folclorişti), ci ca un animal naiv, 
credul, curat şi sincer. Pentru aceste calităţi ale lui a fost inclus pe cer în constelația Ursul mare si 
Ursul mic, care devin Ursa mare şi Ursa mică, denumite mai apoi Carul mare şi Carul mic: Gândul 
ne duce mai departe la ursomancie, interpretarea unor semne lăsate de urs în urma lui (păr în 
mărăcini, urme de labe etc.), ca şi de părți din corpul lui sacrificat (interpretate magic de magicieni) 
şi, la legătura cu astromancia stelelor din constelația urselor în raport cu stelele căzătoare, după 
direcția, mărimea şi luminozitatea lor. 

Între colindul cu urşi şi ursari mascaţi şi jocul ursului dresat şi jucat de un ursar profesionist 
există o deosebire netă. Primul e un colind, deci un act ritual arktantropic de iarnă, celălalt un joc 
profesional rentabil la bilci, târg şi sat. 

Romanii au consacrat o sărbătoare populară ursului numită Martinii (termen ce vine de la 
denumirea ursului ca Moş Martin). Se ţineau Martinii pentru ferirea de pagube, în zonele de munte, 
pricinuite de urşi în vii, porumbişti, vărzării şi stupine. 

În arta populară românească, olarii confecţionează vase rituale de nuntă în formă de urşi, iar 
în argintărie făurarii din Transilvania confecţionau vase decorative în formă de urşi. 

Despre urs se spune că poate hotărî căsătoria tinerilor. Omul nu are putere să schimbe prin 
propriile lui forţe ceea ce i-au cântat sau i-au strigat la naştere Ursitoarele. Are în schimb speranţa 
că divinitatea Urs ar putea să-i vină în ajutor. În satele bucovinene din zona de munte dăinuie 
credinţa că omul are nu numai o stea pe cer, ci şi un Urs pe pământ, cu care se aseamănă ca fire: 
paşnic, blând sau, dimpotrivă, crud şi fioros. Dacă flăcăii nu se căsătoresc la timp, se crede că Urşii 
lor s-au lenevit, s-au muiat şi atunci părinţii vorbesc cu ciobanii şi vânătorii să stârnească urşii din 
zonă, poate vor urni şi Ursul flăcăului tomnatic. 

Şamanii triburilor nord-americane se îmbrăcau în blană de urs, pentru că ursul era sursa cea 
mai obişnuită a puterilor lor. 
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Joseph Campbell, în cartea Istoria şi legendele Sfântului Graal”, pg. 177, face legătura 
între urs şi Regele Arthur: 

” În perioada în care Europa se afla sub ocupație romană, Arthur era venerat de celți fiind 
considerat zeu. Numele Artehe (Artus, Arthur) este legat de Artemis și Arcturus; toate acestea fiind 
corelate cu ursul, cea mai veche zeitate la care s-au închinat vreodată oamenii. Doar în această 
parte a lumii au fost descoperite altare dedicate ursului care datează din Neanderthal, probabil în 
jur de 10 000 î.Hr. Prin urmare, avem de-a face cu un zeu-urs; valea şi râul de aici, care se întind 
de-a lungul oraşului Lourdes, poartă numele de Râul Ursului (Ourse) Acesta este zeitatea Arthur. 
Este posibil ca Lacul Geneva (nucleul celular) să fie sursa temei plecării Regelui Arthur pe o 
barcă (ARN viral) după moartea sa spre Insula Merelor de aur, Insula Avalon (asamblarea 
virusului în citoplasmă)”. 

Interesantă este şi dispariţia Regelui Arthur şi speranţa manifestată de bretoni că se va 
reîntoarce şi le va reda patria pierdută (virusul decapsidat). 

Există trei interpretări principale legate de locul unde s-ar afla Arthur. 

— Una dintre acestea este că se află într-un tumul şi doarme (capsidă în construcție). Acesta 
este un motiv pe care îl regăsim peste tot în lume: motivul uriaşului adormit, salvatorul care 
doarme, aşteptând timp de eoni în mormântul său până când va fi momentul potrivit pentru a 
reveni la viaţă. 

— Un alt punct de vedere este acela că Arthur locuieşte în jumătatea inferioară a lumii, la 
Antipozi, printre pigmeii şi piticii de la Polul Sud. 

— Cea mai populară este ideea că el doarme pe Insula Vestului, numită şi Avalon, cuvântul 
celtic pentru „măr”. Deci Avalon este „Insula Merelor de aur” corespondentă Hesperidelor 
clasice greceşti: o ţară veşnică, o ţară în care timpul nu există, la fel ca lumea atemporală a 
gigantului adormit de pe deal. Este lumea de dincolo de timp şi spaţiu» lumea 
Sambhogakâya („corpul bucuriei”), a formelor mitologice care persistă dincolo de timp şi nu 
sunt totuşi vid. Această lume se află între tărâmul vacuității şi cel al fenomenalităţii, între 
tărâmul visului şi al viziunii, unde doarme Salvatorul, iar tărâmul acesta a fost în trecut, este 
în prezent şi urmează să vină. Este în jurul nostru, precum tăcerea din jurul sunetului AUM. 
Este virusul. 
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XXV. MĂGARUL LUI BURIDAN 


Ipoteza noastră că Virusul este Dumnezeul la care se închină, pe bună dreptate Omenirea, 
poate fi privită şi analizată din două perspective: 

— dela nivelul microcosmic al celulei, prin prisma matematicianului Roger Penrose'® potrivit 
căruia un obiect fizic (celula + virusul n. n.) poate modela lumea materială (aceasta putând fi 
virtuală pe un computer inteligent)!%; Dr. Nick Bostrom sugerează că fiinţe aparţinând unei 
rase de descendenți ai noștri, foarte evoluați, ar putea fi în spatele „incarcerării noastre 
digitale”. Aceste fiinţe ar putea utiliza realitatea virtuală pentru a simula un timp din trecut 
sau pentru a recrea modul în care au trăit strămoșii lor îndepărtați. 

— de la nivelul macrocosmic al omului, sub forma unei civilizaţii extraterestre de tip Borg!'% 
care cucerește lumea noastră şi o modifică pentru a se regenera. 

Şi doctrina Zen, prin precizările lui Shunryu Suzuki din cartea "Braţele râului se revarsă în 
întuneric. Comentarii la Sandokai” ne vorbeşte de o lume a non-dualului (a virusului), modelată de 
ARN, ce s-ar afla în spatele realităţii vizibile, creată de celulă, și care este o lume a dualității, 
conformă cu ADN-ul. 

Din cea de-a doua perspectivă putem privi Omul ca pe un hard pe care o civilizație de tip 
Borg a pus două sisteme de operare, unul reprezentat de ADN-ul băştinaşilor Terrei (un fel de 
Widows), şi altul reprezentat de genomul lor, care este de tip ARN (un fel de Linux), considerat 
superior şi cu consum redus de resurse. La naștere, se instalează automat ADN-ul (”Windows-ul”) 
şi este necesară practicarea uneia dintre căile spirituale, dezvoltate de civilizația de tip Borg şi 
transmise în secret, numai pe cale orală, pentru a instala, alături de ”Windows” (ADN) şi numai 
într-o primă fază, sistemul de operare ”Linux” (ARN-ul). În a doua fază se face înlocuirea completă 
a sistemului de operare ADN cu sistemul de operare ARN. Operația este complexă şi periculoasă 
pentru că nereușita poate duce la nebunie. De aici necesitatea unei purificări perfecte (curățarea de 
resturi ale ADN-ului) şi a prezenţei, doar în această etapă, a unui guru, adică a unei persoane care a 
reuşit cu succes schimbarea Sistemului de Operare. De aici expresia ”a doua oară născut” întâlnită 
în mituri şi în doctrinele spirituale, dar şi precizarea din Deuteronom 30: 2, 3, 4, unde se spune: 


163 Vezi cartea ”Incertitudinile rațiunii, umbrele minţii”. 

164 Rich Terrile spune ca, folosind legea lui Moore, care prevede ca puterea de calcul se dubleaza aproximativ 
la fiecare doi ani, putem afirma că într-un deceniu, un supercalculator va avea capacitatea „de a calcula întreaga 
viață a unui om”, inclusiv fiecare gând conceput vreodata de el, în interval de o luna. Iar, într-un viitor nu foarte 
departat, „vom ajunge să putem simula câteva miliarde de oameni și să-i facem să creadă că sunt fiinţe sensibile, cu 
capacitatea de a-și controla destinele”, iar „în următorii 10 până la 30 de ani vom putea incorpora conştiinţa 
artificială în maşinile noastre”... „Dacă nu crezi despre conștiință că e ceva magic” — spune Terrile — ci doar 
„produsul unei arhitecturi foarte sofisticate în interiorul creierului uman”, atunci putem presupune că „la un 
moment dat, ea poate fi simulată de un calculator”. Iar ideea că Universul nostru este o ficţiune generată de un cod 
de computer ar putea rezolva o serie de neconcordanţe şi mistere despre Cosmos. În încercarea de a-și dovedi 
teoriile, folosind fizica cuantică, el a menţionat că Universul este „pixelat” prin cuante de timp, spaţiu, materie şi 
energie. Cuanta este o unitate fundamentală, care nu mai poate fi divizată în părți mai mici, ceea ce înseamnă că 
Universul este alcătuit dintr-un numar finit de astfel de unități. Iar dacă e finit, înseamnă că este calculabil, deci 
Universul ar putea fi, cel puţin teoretic, o simulare matematică. Informaticianul mai sublinia că „În mecanica 
cuantică, particulele nu au o stare certă, în afara cazurilor în care sunt observate. Teoreticienii au petrecut mult 
timp încercând să înțeleagă asta. O explicaţie ar putea fi că trăim într-o simulare, văzând doar ceea ce avem nevoie 
să vedem, atunci când avem nevoie să vedem ”. Prin aceste caracteristici, există o asemanare bizară între structura 
cuantică a materiei observabile, legile mecanicii cuantice şi modul în care sunt create jocurile video. 

165 Borg este o rasă extraterestră fictivă de organisme cibernetice din universul Star Trek. Rasa Borg foloseşte 
ameliorarea cibernetică forţată ca un mijloc de realizare a ceea ce ei consideră a fi perfecțiunea. Aceștia se manifestă 
ca drone umanoide cu implanturi cibernetice, aparținând mai multor specii, şi organizate ca un colectiv 
interconectat, ale cărui decizii sunt luate la comun, prin intermediul unei minţi colective, formată din minţile 
indivizilor, legate prin frecvenţe radio subspațiale. Creatorii serialului au introdus mai târziu conceptul unei Regine 
Borg şi cel al unui centru de control. 
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"dacă te vei întoarce la Domnul Dumnezeul tău (vei instala Sistemul de operare ARN) şi 
dacă vei asculta de glasul Lui din toată inima ta și din tot sufletul tău, tu şi copiii tăi, potrivit cu tot 
ce-ţi poruncesc azi, atunci Domnul Dumnezeul tău va aduce înapoi robii tăi și va avea milă de tine, 
te va strânge iarăși din mijlocul tuturor popoarelor la care te va împrăștia Domnul Dumnezeul tău 
(va aduna fragmentele virusului pentru asamblare). Chiar dacă ai fi risipit până la cealaltă 
margine a cerului, chiar și de acolo te va strânge Domnul Dumnezeul tău și acolo Se va duce să te 
caute”. 

Şi: 

”I5. Iată, îți pun azi înainte viața (nemurirea) și binele (ARN-ul viral), moartea şi răul (ADN-ul 
celular). 

16. Căci îți poruncesc azi să iubeşti pe Domnul Dumnezeul tău (civilizația de tip Borg cu genom 
monocatenar), să umbli pe căile Lui (spirituale de regenerare) şi să păzeşti poruncile Lui, legile 
Lui şi rânduielile Lui (tehnologia de clonare), ca să trăieşti şi să te înmulțeşti şi ca Domnul 
Dumnezeul tău să te binecuvânteze în țara pe care o vei lua în stăpânire (celula = Terra). 

17. Dar dacă inima ta se va abate, dacă nu vei asculta şi te vei lăsa amăgit să te închini înaintea 
altor dumnezei (catenelor ADN) şi să le slujeşti, 

18. vă spun astăzi ca veți pieri şi nu veţi avea zile multe în ţara pe care o veţi lua în stăpânire, după 
ce veți trece Iordanul (membrana). 

Nu putem trece cu vederea nici precizările făcute de Ouspensky la pg. 179 şi 180 ale cărții 
"Fragment dintr-o învăţătură necunoscută”: 

Omul ignorant trăieşte sub influenţa legii întâmplării (metabolismul celulei) şi sub alte 
două feluri de influenţe (virus), care ţin tot de întâmplare. Influențele de primul fel sunt create în 
viața însăşi sau chiar de viaţa însăşi. Sunt influenţele rasei, naţionalității, ale ţării, ale climatului, 
familiei, educaţiei, ale societăţii, ale profesiei, ale manierelor, ale obiceiurilor, norocului, sărăciei, 
ale ideilor curente şi aşa mai departe. Influențele de al doilea fel sunt create, dimpotrivă, în afara 
acestei vieţi, sunt influenţele care vin din cercul interior sau ezoteric al umanităţii (oameni deveniți 
deja viruși); altfel spus, ele au fost create sub incidenţa altor legi, deşi pe acelaşi Pământ (celulă). 
Aceste influenţe diferă de primele, înainte de toate prin faptul că ele sunt manifestate în mod 
conştient. 

Aceasta înseamnă că ele au fost create conştient de oameni conştienţi (oameni deveniți deja 
viruși), cu scopuri bine determinate (regenerare şi asamblare virus). Influențele de acest fel iau de 
obicei forma doctrinelor sau învățăturilor religioase, a sistemelor filozofice, operelor de artă şi aşa 
mai departe. 

Aceste influenţe sunt lansate în viaţă pentru un scop definit (activare virus) şi ele se supun 
influențelor de primul fel. Nu trebuie uitat niciodată că aceste influenţe sunt vehiculate în mod 
conştient doar la originea lor. Atunci când pătrund în marea vâltoare a vieţii, cad sub influenţa 
legii întâmplării şi încep să acţioneze mecanic; cu alte cuvinte, ele pot să acționeze sau să nu 
acționeze asupra unui anumit tip de om; pot să îl atingă sau să nu îl atingă. 

x 

Calea spirituală începe exact când apare înțelegerea sau capacitatea de a distinge aceste 
două feluri de influențe. Rezultatul acestor influențe acumulându-se, formează în el, progresiv, un 
soi de centru magnetic, care atrage toate influențele aparente şi în acest mod, omul evoluează. 
Dacă centrul magnetic al unui om primeşte hrană suficientă şi dacă alte laturi ale personalității 
sale care rezultă din influenţele generate în diferite conjuncturi, nu opun o puternică rezistenţă, 
centrul magnetic începe atunci să-l influenţeze în orientarea sa, îl obligă să facă o schimbare sau 
Chiar să meargă într-o anumită direcţie. 

Atunci când centrul magnetic a căpătat forţă şi o dezvoltare suficientă, omul înţelege deja 
ideea de cale şi el începe să o caute. 

Dacă centrul magnetic lucrează cum trebuie şi dacă omul caută într-adevăr, sau chiar dacă, 
în afară de toată căutarea activă, el simte într-un mod corect, el poate întâlni un alt om care 
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cunoaşte calea şi care este legat, direct sau prin intermediul unor persoane, de un centru a cărui 
existentă se sustrage legii întâmplării şi de unde provin ideile care au dinamizat centrul magnetic. 

Trebuie înţeles că influenţa omului care cunoaşte calea asupra celui care nu o cunoaşte este 
un fel special de influenţă diferită de primele două, mai întâi de toate pentru că este o influenţă 
directă şi, în al doilea rând, o influenţă conştientă. 

Influențele de al doilea fel pot să ne parvină prin cărţi, sisteme filozofice, ritualuri. 
Influențele de al treilea fel nu pot acţiona decăt direct de la o persoană la alta, prin transmitere 
orală. Momentul în care un om care caută calea spirituală întâlneşte un om care o cunoaşte este 
numit primul prag sau prima treaptă. De la acest prim prag, începe scara, între "viaţă" şi "cale" 
există o "scară". Doar cu ajutorul "scării" un om poate ajunge pe "cale". Mai mult, omul se caţără 
pe această scară cu ajutorul ghidului su; el nu se poate căţăra singur. Calea începe doar la 
capătul scării, adică după ultima treaptă prag, pe un nivel mult mai înalt decât cel al vieţii 
obişnuite. 


Şi Hermes spune în „Corpus hermeticum”, pg. 58, că „este cu neputinţă să fii în acelaşi 
timp cu lucrurile muritoare (ADN) şi cu cele divine (ARN viral). Omului care are voinţa de a alege 
îi este lăsat să aleagă între ele (între cele două Sisteme de operare); că nici un om nu poate să le 
aleagă pe amândouă. Şi indiferent asupra căruia se îndreaptă alegerea, celălalt va fi micşorat ori 
covârşit, făcând să sporească lucrarea celuilalt. Fără ca mai întâi să-ţi urăşti trupul (rezultat al 
Sistemului de operare ADN), nu te poți iubi pe tine însuţi, iar iubindu-te pe tine însuţi vei dobândi 
Mintea şi, dobândind Mintea, vei fi părtaş la cunoaştere”. 


1. LIBERUL ARBITRU 

Libertatea de a alege a fost îndelung dezbătută de-a lungul istoriei, liberul arbitru fiind 
considerat de mulţi trăsătura definitorie a omului. A avea liber arbitru înseamnă a deţine facultatea 
de a alege. 


Liberul arbitru este un concept al filozofiei tradiționale care se referă la credința că 
comportamentul uman nu trebuie să fie neaparat rezultatul factorilor externi (a replicării ADN-ului), 
ci poate fi şi rezultatul unei alegeri libere a subiectului. Aceste alegeri nu sunt determinate de cauze 
externe, ci de motivele şi intenţiile subiectului, care la rândul lor nu sunt determinate de aceleaşi 
cauze externe, ci de prezenţa unui număr suficient de fragmente de genom extraterestru. În tradiţia 
creştină, liberul arbitru e văzut ca un atribut al sufletului (fragment de virus) sau al minţii, care se 
află în afara lumii materiale (nu aparţine celulei) şi a legilor care o guvernează (metabolismul 
celular). De aceea, libertarienii' tradiţionali susţin că de abia atunci când copii, ajung la o anumită 
vârstă, apare liberul arbitru. 

Oamenii de ştiinţă, neînțelegând că este vorba de libertatea de a alege dacă să contribui cu 
sufletul tău la regenerarea ADN-ului celular sau la regenerarea ARN-ului viral, au făcut mai multe 
experimente fără nici o legătură cu subiectul tratat de filozofi. 


166 Susţinătorii liberului arbitru sunt numiţi libertarieni. 
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Astfel, Benjamin Libet, cercetător în cadrul departamentului de fiziologie al Universităţii din 
California - San Francisco a fost primul care a experimentat, la finalul anilor *70 şi începutul anilor 
‘80, existenţa liberului arbitru la om. El a aşezat voluntarii în faţa unui buton şi a unui ceas. Ei 
puteau decide oricând să apese pe buton, însă Libet le ceruse să să se uite cât era ceasul în 
momentul în care luau decizia de a apăsa pe buton. Voluntarilor le fuseseră ataşaţi pe scalp mai 
mulți electrozi, astfel că Libet putea observa pe electroencefalogramă activitatea neuronală din 
cortexul lor. 

Rezultatul experimentului a scos în evidenţă că diferenţa dintre decizia conştientă a apăsării 
pe buton şi evenimentul în sine era de aproximativ 200 de milisecunde. 

Într-un alt experiment dirijat de profesorul John-Dylan Haynes, voluntarilor li se ceruse să 
apese pe un buton cu mâna stângă sau cu cea dreaptă, la alegerea lor, fiindu-le solicitat totodată să 
țină minte în ce moment au luat decizia. Cercetătorii au descoperit că pot prezice, prin studierea 
activităţii lor cerebrale, cu 7 secunde mai devreme ca aceştia să ajungă la o decizie conştientă, ce 
mână vor folosi voluntarii. Concluzia a fost că deciziile sunt pregătite în subconştient mai devreme 
decât se credea până acum. În momentul în care intervine conştiinţa, cea mai mare parte a muncii 
decizionale a fost deja efectuată. 

Filozofia creştină, prin gânditorii creştini Vasile cel Mare şi Fericitul Augustin au tratat 
corect subiectul, recunoscând existența liberului arbitru, adică libertatea omului de a alege între Rău 
şi Bine, primul referindu-se la ADN-ul celular și al doilea la ARN-ul viral. 

Teoria liberului arbitru al voinţei este în cadrul doctrinei augustiniene strîns legată de 
teoria graţiei, a predestinării şi a preştiinţei, ea fiind definită în funcţie de acestea. Dorind să afle 
de unde vine răul, Augustin ajunge în urma dezbaterilor la concluzia că răul nu se poate naşte 
decit din liberul arbitru al voinţei. Voința e cea prin care se şi păcătuieşte, se şi făptuieşte binele. 
Drept nu se poate trăi decit dacă voinţa e ajutată, prin grația lui Dumnezeu, să se elibereze de 
servitute, de vicii, de păcat. 

Citind printre rînduri, vom înţelege că voinţa joacă un rol principal în înlocuirea Sistemului 
de operare reprezentat de ADN cu cel reprezentat de ARN și provenind din genomul civilizaţiei de 
tip Borg. 

Poemul Enuma Eliş pune punctul pe 
zeului Ea! că s-a hotărât: 

— să-l creeze pe OM ca slujitor al zeilor, 

— să-i împartă pe aceştea din urmă în două tabere (cerească = virus cu genom ARN şi 
pământească = celula cu genom ADN), 

— Oamenii să fie numiţi „Capete Negre”!“ şi să poată opta în credinţa lor (pentru Sistemul de 
operare instalat după naștere, prin educația părinților, sau pentru celălalt, instalat prin 
inițiere) în favoarea unor zei din tabere diferite. 


39:99 
1 


în Tăbliţa VI, atunci când Marduk îi comunică 


7. Da, vreau să-l creez pe Lullu, pe om. 

8. El va sluji pe zei, ca ei să se odihnească; 

9. De altfel şi calea zeilor o voi orândui eu bine. 

10. Deşi egal onoraţi, în două tabere vor fi împărțiți (virus şi celulă). 


Motoc Tedi, în cartea "O poartă deschisă cunoașterii. Teoria creației” face deosebirea dintre 
destin (cauzat de metabolismul celular) şi liberul arbitru prin care putem alege tabăra nemuritorilor 


167 Făcând oamenii, la porunca lui Marduk, din sângele zeului sacrificat Kingu (uzurpatorul funcției lui Apsu), 
zeul antropogonic şi sapiențial Ea introduce (în simbolul impus de teologia babiloniană) părticica divină în om; 
sacrificarea lui Kingu în opera antropogonică (cf. miturile creației din India vedică, America precolumbiană etc.) are 
semnificația aruncării păcatelor divine şi umane asupra lui, ca țap ispăşitor. 

168 Capetele Negre (în Sumer, apoi în toată Mesopotamia), este numele oamenilor de rând, mai ales păstorii şi 
ţăranii. Rene Guenon ne spune în cartea sa „Simboluri ale ştiinţei sacre” că această denumire are un sens mult mai 
ascuns, acela de flacără, de starea principială a nonmanifestării, de Centru din care va iradia lumina. 
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sau a muritorilor, sesizând că: 

”În „labirintul vieții" se manifestă atât destinul programat (metabolismul celular), care îşi 
face rolul fără acceptul nostru, cât şi liberul arbitru. Ele nu se concurează şi nici nu merg în 
paralel. Au fiecare momentul lor în care se manifestă. 

Destinul acţionează sub forma unor intersecții obligatorii (cumpene), dar există 
posibilitatea ca unele din ele să poată fi ocolite printr-o alegere înţeleaptă a liberului arbitru. 
Intersecţiile pot avea efecte pozitive sau negative în viaţa individului. Liberul arbitru are un număr 
intersecţii sunt mai multe căi posibile de urmat, cel care face alegerea este de această dată liberul 
arbitru. 

Liberul arbitru poate fi rezultatul programului interior (genomul viral) cu care a venit 
persoana respectivă şi care emană prin temperamentul propriu, iar hotărârile luate sunt de natură 
să-l ducă, mai direct, spre una din intersecțiile obligatorii din destinul său. Sunt şi cazuri în care o 
intuiție, ce vine tot din interior, te opreşte să iei o hotărâre şi ulterior se dovedeşte că ai procedat 
foarte bine. Astfel, putem constata că programul nostru intern are un sistem propriu de control 
care-l asigură că acţiunile noastre sunt pe linia destinului prestabilit. În planul fizic nu suntem 
liberi”. 

Suntem niște marionete, cum spune Platon (vezi peştera lui Platon), sau orbi (adică nu 
suntem conştienţi de noi înşine), cum spune Gurdjieff. Doar unii au ochii deschişi după cum spune 
Biblia despre Balaam, de exemplu: Balaam, fiul lui Beor, are ochii deschişi, aude cuvintele lui 
Dumnezeu, cunoaşte planurile Celui Preaînalt, vede vedenia Celui Atotputernic (Numeri 24:16). 


2. CONSECINȚELE NEUTILIZĂRII LIBERULUI ARBITRU 

Într-o celulă, rezidurile sunt eliminate prin aparatul Golgi. Ele nu mai pot fi utilizate nici 
pentru refacerea părților uzate ale celulei, nici pentru clonarea unui eventual virus pătruns în 
citoplasma acestuia. 

Întrucât susţinem că celula şi virusul modelează lumea noastră fizică, prima prin replicarea 
ADN-ului și a doua prin tehnologia de clonare, constatăm că prin simbolismul ezoteric al măgarului 
din cunoscuta fabulă atribuită eronat lui Jean Buridan, ni se semnalează necesitatea alegerii unuia 
dintre cele două sisteme de operare. 

Fabula zice aşa: 

„A fost odată un măgar flămând care avea în apropierea sa două grămezi de fân de mărime egală 
şi la distanţă egală de el. Nehotărăât, măgarul privea la stânga şi vedea o grămadă de fân, privea la 
dreapta şi vedea o grămadă de fân identică. Cum amândouă îl atrăgeau cu aceeaşi putere, nu 
reușea să se decidă pentru nici una din ele. În cele din urmă animalul a murit de foame pentru că 
nu s-a hotărât să mănânce din nici una dintre cele două grămezi ”. 

Animalul este incapabil să se decidă de unde să înceapă satisfacerea nevoilor sale, pentru că 
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ambele îl presează în egală măsură, cu aceeaşi putere. Va muri de foame pentru că nu are un factor 
determinant care să-l împingă spre o anumită decizie. Măgarul a murit din lipsă de factor 
determinativ. 


Aşadar, dacă se spune despre cineva că este precum “Măgarul lui Buridan”, înseamnă că 
respectivul este un om indecis, incapabil să ia o hotărâre, deşi ar avea posibilitatea să o facă. 
Expresia subliniază, astfel, situația ridicolă a unei persoane care, solicitată din două părți, în acelaşi 
timp, nu se decide pentru niciuna, pierzându-le pe amândouă. În limba română, mai există o 
expresie, născută din înţelepciunea populară, care transmite acelaşi mesaj — “Cine aleargă după doi 
iepuri nu prinde niciunul”. 

Titus Burckhardt, în cartea „Doctrinele esoterice ale islamului” spune că după unii sufiți 
omul este judecat după tendinţa sa esenţială. Pentru a explica acest lucru, Profetul a desenat o cruce 
şi a spus că cei ce aleg calea ascendentă (Sattva) au binecuvântarea lui Allah, cei ce aleg calea 
descendentă (Tamas) atrag mânia lui Allah, iar cei care nu aleg nici una, nici alta, indecişii, merg pe 
calea celor rătăciți (Rajas). 

Sanford L. Drob spune în cartea „Ghid de lectură la Cartea roşie”, pg. 246, că C. G. Jung 
încheie cap. XVI: Nox tertia) cu câteva comentarii despre „îndoială” care, spune el, „este semnul 
celui foarte puternic şi al celui foarte slab”. Cei puternici îşi iau în stăpânire şi îşi posedă îndoiala, 
pe când cei slabi sunt posedaţi de ea. Omul nu-şi poate afirma şi poseda îndoiala decât dacă 
„suportă haosul căscat”. Jung recunoaşte că spusele sale nu pot oferi certitudini: „Vorbirea mea nu e 
nici clară, nici obscură, căci e vorbirea cuiva care creşte”. 

Samael aunWeor descrie, în cartea "Tarot şi kabală”, pg. 41, Arcanul 6 sau lama de tarot 
”Îndoiala”, astfel: 


Q5 INDECIZIA 16 


” În picioare, în Apele Vieţii, discipolul se află în fața unui triunghi cu vârful în jos. Braţul 
său stâng este aşezat peste cel drept. Toate acestea semnifică faptul că discipolul este căzut, din 
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acest motiv simte mai multă atracţie față de Meduză (Eul psihologic), aflată la stânga sa. În 
dreapta sa, se află o Maestră. Acest Arcan se numeşte ,„Indecizia” deoarece discipolul nu ştie 
pentru care drum să se decidă. 

În partea superioară, un Ierarh al Legii aşezat pe un triunghi cu vârful în sus, format de 
arc, ținteşte cu săgeata sa capul Meduzei, în acord cu axioma: ,, Trebuie Decapitată Meduza”. 

Fiecare personaj îi prezintă neofitului un drum diferit. Drumul din Stânga şi Drumul din 
Dreapta. Săgeata Justiţiei ţinteşte împotriva Drumului din Stânga. 

În Arcanul Nr.6 se află lupta dintre cele două Ternarii, este Afirmația Cristosului Intern şi 
Suprema Negaţie a lui Satan. 

Arcanul Nr.6 este lupta dintre Spirit şi Bestia Animalică. Numărul Şase reprezintă lupta 
dintre Dumnezeu şi Diavol. Acest Arcan este exprimat prin Pecetea lui Solomon. Triunghiul 
superior reprezintă Kether, Hokmah şi Binah, strălucitorul Dragon de înțelepciune (Tată, Fiu şi 
Spirit Sfânt); triunghiul inferior reprezintă cei Trei Trădători care sunt antiteza Triadei Divine, şi 
care sunt Demonii Dorinţei, al Minţii şi al Relei Voinţe, care-l trădează pe Cristosul Intern clipă de 
clipă şi care sunt bazele Egoului (luda, Caiafa şi Pilat); acest triunghi inferior este Balaurul 
Negru”. 


Pentru a înţelege simbolismul măgarului trebuie să avem în vedere faptul că el poate fi 
personalizarea ARN-ului celular dar și al ARN-ului viral. Ca urmare el poate apărea ca măgar 
domestic, măgar roșu (în primul caz) şi ca măgar sălbatic, măgar alb sau măgăriţă (în al doilea caz). 


MĂGARUL DOMESTIC 

ARN-ul celular este reprezentat de măgarul domestic ce simbolizează neșştiinţa, întunericul 
şi maleficitatea. Arta Renaşterii a reprezentat diferite stări sufleteşti sub chipul măgarului: 
descurajarea spirituală a călugărului, depresiunea morală, lenea, desfătarea bosumflată, stupiditatea, 
incompetenţa, încăpăţânarea, o ascultare prostească. Alchimiştii văd în măgar demonul cu trei 
capete, unul reprezentînd mercurul, celălalt sarea, al treilea sulful, cele trei principii materiale ale 
naturii. 

"Dicţionarul de Simboluri” a lui Jean Chevalier, vol. 2, pg. 279, 280, 281, spune că în India, 
nu-l călăresc decît divinități/zeităţi funeste şi anume Nairrita, paznicul sălaşului morților (celula) 
sau Kalaratri, aspectul sinistru al lui Devi. Asura Dhenuka are înfăţişarea unui măgar. 

În Egipt, măgarul roşu este una din entităţile cele mai periculoase pe care le întâlneşte 
sufletul în timpul călătoriei sale post-mortem; ceea ce pare confirmat de expresia populară franceză: 
rău ca un măgar roşu. 

În ezoterismul ismaelian, măgarul lui Dajjal înseamnă răspândirea ignoranței şi a 
imposturii, de fapt a literalismului mărginit ce se interpune în fața viziunii interioare. 

Măgarul de lângă ieslea unde s-a născut Hristos este malefic prin faptul că se opune boului 
care este benefic, aşa cum tendinţele malefice se opun celor benefice, dar mai indică şi faptul că 
este necesar în realizarea operei intenţionate de Hristos. 

Intrarea triumfătoare a Mântuitorului în Ierusalim pe un măgar face aluzie la faptul că 
virusul se foloseşte de ARN-ul celular pentru înfăptuirea procesului de clonare (forțele malefice 
sunt stăpânite/călărite de Hristos). 

Şi legenda care spune că un măgar purta cufărul ce servise de leagăn lui Dionysos se referă 
la celula care poartă în citoplasmă capsida cu genomul viral personificat de zeu. 

Măgarul, ca şi Satana, ca şi Fiara, înseamnă sexul, libidoul, elementul instinctiv al omului, o 
viață care se desfăşoară toată pe plan pământesc şi senzual. Spiritul călăuzeşte materia care trebuie 
să i se supună, dar care scapă uneori de sub autoritatea lui. 

Pe perioada periplului virusului prin celulă se produce o răsturnare dramatică a condiției 
ARN-ului viral, acesta trăind într-o "lume răsturnată”, o răsturnare provizorie a valorilor, 
simbolizată de cartea Spânzuratului din jocul de Tarot, dar şi de "sărbătoarea măgarului”, celebrată 
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în Evul Mediu, când acest animal era adus până în inima bisericii, unde ocupa locul de onoare și 
primea cele mai extraordinare dovezi de venerație. Astfel, printr-un luciferianism de carnaval, 
măgarul satanic (ARN-ul celular) se substituie măgăriţei cunoaşterii (ARN-ul viral). 

În romanul lui Apuleius, Măgarul de aur sau Metamorfozele, personajul principal Lucius, 
prin periplul său de la iatacul înmiresmat al unei curtezane senzuale până la contemplaţia mistică a 
statuii lui Isis, simbolizează virusul. Transformarea sa în măgar reprezintă etapa în care se lasă în 
voia plăcerilor cărnii (ARN-ul viral este prins în metabolismul celular, pe care trebuie să-l suporte 
pentru că numai aşa poate fi regenerat). A doua metamorfoză, când i se restituie figura şi 
personalitatea omenească, semnifică transformarea în clonă de virus ce se manifestă prin trecerea de 
la nefericire, de la voluptățile mediocre, de la starea de sclavie în mâinile soartei oarbe, la fericirea 
supranaturală şi la intrarea în slujba divinității atotputernice şi providențiale. 

Şi expresia "urechi de măgar” provine de la o legendă după care Apollo a schimbat urechile 
regelui Midas în urechi de măgar, căci își arătase preferința pentru cântul naiului (a ADN-ului 
celular, despre care știința spune că dansează încontinuu) în dauna muzicii din templul de la Delphi 
(a genomului viral). Această preferinţă arată, în limbaj simbolic (urechile de măgar), aplecarea către 
seducţiile sensibile mai curând decât pentru armoniile spiritului şi a predominării sufletului. 

În acest sens, în Ieremia 2: 21, 22, 23, 24, 25, se spune: 

"Te sădisem ca o vie minunată (ARN viral) şi de cel mai bun soi. Cum te-ai schimbat şi te-ai 
prefăcut într-o coardă de viță sălbatică (ARN celular) ? Chiar dacă te-ai spăla cu silitră, chiar 
dacă ai da cu multă sodă, nelegiuirea ta tot ar rămâne scrisă înaintea Mea”, zice Domnul 
Dumnezeu. 

„Cum poţi să zici: Nu m-am spurcat şi nu m-am dus după baali ? Priveşte-ţi urma paşilor în 
vale şi vezi ce ai făcut, dromaderă iute la mers şi care baţi drumurile şi le încrucişezi, măgăriță 
sălbatică, deprinsă cu pustia, care găfâie în aprinderea patimii ei! Cine o va împiedica să-şi facă 
pofta? Toţi cei ce o caută n-au nevoie să se ostenească: o găsesc în luna ei. Nu te lăsa cu picioarele 
goale, nu-ţi usca gâtlejul de sete! Dar tu zici: ‘Degeaba, nu! Căci iubesc dumnezeii străini şi vreau 
să merg după ei”. 


In aceeași notă se menţine și legenda lui Oknos. 


Originea personajului Oknos ar fi, conform Diodore, în Egipt unde în orașul Acanthus se 
efectua un ritual în care un bărbat împletea o frânghie în timp ce altul o despletea (enzima care 
desface ADN-ul pentru a fi citit de ARN-ul mesager). 

Doralice Fabiano spune că: 

"Mărturiile despre Oknos sunt foarte rare şi, adesea, se contrazic reciproc. În textele antice, 
acest personaj este mai mult o imagine în care apare Oknos ca un om bătrân ce împleteşte o 
frânghie, în timp ce măgarul de lângă el mănâncă tot ce a împletit. 

Potrivit lui Pausanias, Oknos este identificat în mod clar într-o inscripție a frescei 
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pictorului Polygnotus de la Delphi (la mijlocul secolului V î.Hr.), care a reprezentat coborârea lui 
Ulise în Infern. În mod similar, potrivit lui Pline, care îi dă epitetul „leneş“, Oknos a fost subiectul 
unui tablou de Nicophane (sau Socrate), pictor din jumătatea secolului III î.Hr.. Şi Plutarque face o 
referire explicită la aceeași figură pictată în Hades, fără să-și dea numele, dar descriind-o cu 
precizie”. 

Toate reprezentările lui Oknos care au supraviețuit sunt aproape toate situate într-un context 
funerar. Modelul îl găsim într-o poveste egipteană, povestea SETNE, care a supravieţuit într-un 
papirus databil în primele - două secole î.e.n. 


„Pe o inscripţie identificată drept Oknos, apare un om aşezat, din a cărui ombilic iese o 
împletitură. Lângă el, există un măgar care devorează continuu împletitura. Se spune că acest Oknos 
a fost un om care a muncit din greu, dar a avut o soție cheltuitoare (celula). Tot ceea ce a câştigat cu 
munca sa, a fost cheltuit de aceasta. De asemenea, se ştie că ionienii, atunci când văd pe cineva care 
face eforturi fără rezultat, spun că el împleteşte coarda lui Oknos, iar Magicienii numesc oknos un 
fel de pasăre, care este cel mai bun şi cel mai mare stârc, şi este o pasăre rară”. 

Johann Jakob Bachofen a fost primul care a raportat o contradicție evidentă în descrierea lui 
Pausanias: în timp ce cuvântul oknos înseamnă „ezitare“, „leneș“, personajul nu apare deloc că 
ilustrează acest concept, fiind ocupat în mod continuu de o sarcină veşnică. 

Coarda (împletitura) face o aluzie la crearea şi distrugerea necruțătoare sau, potrivit lui 
Federer, se face aluzie la ciclul perpetuu al creaţiei şi distrugerii naturii şi revenirea la starea sa 
primordială (munca perpetuă a ARN-ului celular în cadrul metabolismului celulei). 

Arthur Cook, care s-a ocupat de acest subiect într-un articol în anul 1894, interpretează pe 
Oknos ca fiind personificarea omului „ezitant“, a celor care au întârziat inițierea şi care sunt 
pedepsiţi într-un mod foarte similar cu neiniţiaţii care toarnă apă într-un vas fără fund. 

Arheologul Eva Keuls sugerează că Oknos derivă din contextul misterelor dionisiace în care 
măgarul a fost simbolul muncii şi suferinței ce a trebuit să le suporte în timpul inițierii pentru a 
obține fericirea în viața de apoi. Acțiunea fără rezultat a lui Oknos ar fi echivalentul negativ al 
călătoriei ascensionale şi asemănată cu măgarul. 

Potrivit criticilor Vulgatei, după cum s-a spus deja, Oknos este o figură care aparține 
contextului misterelor. După cum sugerează şi numele, el a fost pedepsit pentru că ar fi ezitat să 
efectueze iniţierea (să schimbe Sistemul de Operare). 

Pe fresca Delphi, Oknos se află la începutul intrării în Hades, cu Ulise, în apropiere de 
Tityos şi alți oameni anonimi care au comis nedreptate față de părinţii lor, ceea ce ne arată că 
legătura dintre Oknos şi neinițiaţi nu este prea corectă; neinițiații apar la sfârşitul picturii şi plasați 
în apropiere de Tantal și Sisyphe. În plus, Pausanias, presupunând că el cunoaşte elementele 
mysterrice din fresca Polygnotus spune, după cum am văzut, o poveste care nu are nici o legătură cu 
misterele. 

Există o paralelă şi un joc de cuvinte între proşti şi neiniţiaţi care-şi uită menirea (ARN-ul 
viral poate uita că nu aparţine celulei) şi sunt pedepsiţi în Hades să golească un butoi cu o sită. 

Plutarh echivalează imaginea lui Oknos cu cea a oamenilor care nu au avut acces la o 
cunoaştere adevărată. 

Măgarul pictat de Polygnotus ca un specimen de sex feminin, este ca o femeie care 
devorează toate victoriile omului. 

Homer a folosit acest cuvânt în textele sale ca sinonim pentru „frica“ (Phobos) de a acţiona 
sau a nu acţiona. Deci Oknos, are multe de a face cu deliberarea şi reflecția asupra pericolelor. 

Trebuie remarcat, de asemenea, mai degrabă qu'oknos exprimă efectul de teamă decât frica 
în sine şi, mai precis, imobilitatea cauzată de frică, Emile Benveniste subliniind că are sensul de 
paralitic. 

În definițiile lui Pseudo-Platon oknos este o formă de lașitate. Oknos evocă teama de a ne 
bloca viaţa de apoi în iad, la o activitatea fără sfârșit din cauza lipsei testului de inițiere. 
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MĂGARUL SĂLBATIC 

Simbolizează pe omul sălbatic (ARN-ul viral), greu de strunit (de către metabolismul 
celulei), fiind temperamental nesupus. În Biblie, măgarul sălbatic este citat de vreo douăsprezece 
ori. Îngerul Domnului îl compară pe Ismael cu un asin sălbatic (Facerea, 16, 12) din cauza vieţii lui 
aventuroase şi rătăcitoare (clonarea este o adevărată aventură). 

Cunoscut de strămoşii noştri sub numele de onagru, măgarul sălbatic a dispărut de pe 
meleagurile noastre spre sfârşitul secolului al XVII-lea. 

Nu are proporțiile şi eleganța mişcărilor calului, dar asta nu înseamnă că la nivel evolutiv 
măgarii ar fi inferiori cailor. Din contră, sunt mult mai rezistenți la boli şi răni, se hrănesc cu resturi 
vegetale pe care orice cal le-ar respinge imediat (este cunoscut cazul că măgarii mânâncă fără 
probleme ciulini şi chiar unele specii de cactuşi), proporţional măgarii sunt mai puternici fizici 
decât caii, evident nu au viteza şi explozia acestora, dar au o rezistenţă la efort în condiţii vitrege 
de-a dreptul proverbiale. 

Măgarii şi-au menţinut pur şi simplu un puternic instinc de apărare concretizat într-o relaţie 
deloc apropiată cu oamenii, în ciuda mileniilor scurse în urma domesticirii lor. Măgarii sunt nişte 
luptători foarte dârji, care se apără neaşteptat de agresiv prin muşcături şi lovituri periculoase atât cu 
picioarele din faţă, cât şi cu cele din spate. 

În anumite tradiţii, măgarui apare ca un animal sacru. Joacă un rol important în cultele 
apolliniene. În Aristofan /Broaştele], sclavul lui Bacchus îi spune stâpânului său care-i încarcă 
samarul: iar eu sînt măgarul care duce tainele (elemente virus). Măgarul purtător de taine nu este o 
imagine izolată este interpretat ca simbol al regelui sau al puterii temporale. 

Măgarul sălbatic îi simbolizează pe asceţii din pustiu, pe pustnici. Falca de măgar este 
vestită pentru duritatea ei: cu un maxilar de măgar, Samson a ucis o mie de duşmani. 

Măgarul se leagă de Satana, al doilea Soare, care este soarele lui Israel. De aceea au existat, 
în anumite tradiţii, o identificare între Iahve şi Satana. 

„Măgarul are trei cruci pe spate pentru că a purtat în spinare pe Cel care a purtat crucea 
pentru noi”, după cum notează etnologul Tache Papahagi în lucrarea sa, Mic dicţionar folcloric. 


Artur Gorovei, în al său volum, "Credinţi şi superstiții” ne spune că: 

„Dracul nu poate să facă niciun rău cuiva, deşi s-ar afla într-un loc primejdios, dacă are un măgar 
lângă dânsul”. Până astăzi, strigătului şi comportamentului măgarului i se acordă puteri oraculare, 
mai ales în meteorologia populară. 

Marele folclorist bănăţean Atanasie M. Marinescu reconstituie şi redescoperă un adevărat 
cult al măgarului la geto-daci. În lucrarea sa — Cultul păgân şi creştin, I, Sărbătorile şi datinile 
romane vechie, autorul scoate în evidenţă că „dacii purtau pe steagul lor de luptă un cap de măgar, 
pe lângă cel de balaur”, iar „tracii puneau cranii de măgari (simbol al ARN-ului celular) la 
hotarele ţarinilor, împotriva fulgerelor şi grindinei (simboluri ale virusului) ”. 

Tot în credinţele noastre populare, măgarul este unul dintre animalele care nu se sperie de 
diavoli, ba chiar pornesc să-i atace fără frică, deoarece se ştiu protejaţi de crucea de pe spinare. 


MĂGĂRIŢA 
Măgăriţa simbolizează smerenia şi puiul ei umilirea. Richard de Saint-Victor ne spune că 
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omul are nevoie să înţeleagă sensul dat măgăriţei ca să pătrundă în smerenie, înjosindu-se în propriii 
săi ochi. 

Merge călare pe măgăriţă acela care se obişnuieşte să practice adevărata smerenie, în sine, în 
fața lui Dumnezeu; dar să încaleci pe puiul măgăriţei înseamnă să te arăţi atent la îndatoririle 
smereniei adevărate, exterioare, în faţa aproapelui. 

Măgăriţa este un simbol de pace, de sărăcie, de umilință, de răbdare şi de curaj, este 
prezentată, în genere, cu simpatie în Biblie: Samuel pleacă în căutarea măgăriţelor pierdute; O 
măgăriţă (năzdrăvană ca oiţa din Mioriţa) îl instruieşte pe Varlaam şi-l avertizează de prezența 
îngerului Domnului. Fugind de persecuțiile lui Irod, Iosif o urcă pe Maria pe o altă măgăriţă pentru 
a se adăposti în Egipt. 

De exemplu în Samael, cap. 9: 1, 2, 3, 4, 5, 6, 18, 19, 20, se spune: 

"Era un om din Beniamin, numit Chis, fiul lui Abiel, fiul lui Ţeror, fiul lui Becorat, fiul lui 
Afiah, fiul unui beniamit, un om tare şi voinic. El avea un fiu cu numele Saul, tânăr şi frumos, mai 
frumos decăt oricare din copiii lui Israel. Şi-i întrecea pe toţi în înălțime de la umăr în sus. 
Măgăriţele lui Chis, tatăl lui Saul, s-au rătăcit, şi Chis a zis fiului său Saul: Ia cu tine o slugă, 
scoală-te şi du-te de caută măgăriţele. Saul a trecut prin muntele lui Efraim şi a străbătut ţara 
Șalişa fără să le găsească; au trecut prin țara Şaalim, şi nu erau acolo; au străbătut ţara lui 
Beniamin, şi nu le-au găsit. Ajunseseră în ţara Țuj, când Saul a zis slugii care îl însoțea: Haide să 
ne întoarcem, ca nu cumva tatăl meu, lăsând măgăriţele, să fie îngrijorat de noi. Sluga i-a zis: lată 
că în cetatea aceasta este un om al lui Dumnezeu, un om cu vază; tot ce spune el nu se poate să nu 
se întâmple. Haidem la el dar; poate că ne va arăta drumul pe care trebuie să apucăm. 

Saul s-a apropiat de Samuel la mijlocul porţii şi a zis: Arată-mi, te rog, unde este casa 
văzătorului. Samuel a răspuns lui Saul: Eu sunt văzătorul. Suie-te înaintea mea pe înălțime, şi veţi 
mânca astăzi cu mine. Mâine te voi lăsa să pleci şi-ţi voi spune tot ce se petrece în inima ta. Nu te 
nelinişti de măgăriţele pe care le-ai pierdut acum trei zile, căci s-au găsit. Şi pentru cine este 
păstrat tot ce este mai de preţ în Israel? Oare nu pentru tine şi pentru toată casa tatălui tău ?” 

Adică Chis era un virus, măgărițele pierdute erau fragmente din acest virus, iar Saul era 
noua clonă a virusului și, ca urmare nu mai trebuia să caute măgărițele. 


În Numeri, cap. 22: 18-35, este descrisă măgăriţa fermecată care ştie ce trebuie să facă 
virusul pentru clonare: 

"Balaam a răspuns şi a zis slujitorilor lui Balac: Să-mi dea Balac chiar şi casa lui plină de 
argint şi de aur, şi tot n-aş putea să fac niciun lucru, fie mic, fie mare, împotriva poruncii Domnului 
Dumnezeului meu. Totuşi, vă rog, rămâneţi aici la noapte şi voi vedea ce-mi va mai spune Domnul. 
Dumnezeu a venit la Balaam în timpul nopții şi i-a zis: „Fiindcă oamenii aceştia au venit să te 
cheme, scoală-te şi du-te cu ei, dar să faci numai ce-ţi voi spune. Balaam s-a sculat dimineaţă, a 
pus şaua pe măgăriţă şi a plecat cu căpeteniile lui Moab. Dumnezeu S-a aprins de mânie pentru că 
plecase. Și Îngerul Domnului S-a aşezat în drum, ca să i Se împotrivească. Balaam era călare pe 
măgăriţa lui şi cei doi slujitori ai lui erau cu el. Măgărița a văzut pe Îngerul Domnului stând în 
drum, cu sabia scoasă din teacă în mână, s-a abătut din drum şi a luat-o pe câmp. Balaam şi-a 
bătut măgărița ca s-o aducă la drum. Îngerul Domnului S-a aşezat într-o cărare dintre vii şi de 
fiecare parte a cărării era câte un zid. Măgărița a văzut pe Îngerul Domnului, s-a strâns spre zid şi 
a strâns piciorul lui Balaam de zid. Balaam a bătut-o din nou. Îngerul Domnului a trecut mai 
departe şi S-a aşezat într-un loc unde nu era chip să te întorci nici la dreapta, nici la stânga. 
Măsărița a văzut pe Îngerul Domnului şi s-a culcat sub Balaam. Balaam s-a aprins de mânie şi a 
bătut măgărița cu un băț. Domnul a deschis gura măgăriței şi ea a zis lui Balaam: Ce ţi-am făcut, 
de m-ai bătut de trei ori?” Balaam a răspuns măgăriţei: Pentru că ţi-ai bătut joc de mine; dacă aş 
avea o sabie în mână, te-aş ucide pe loc. Măgăriţa a zis lui Balaam: Nu sunt eu oare măgăriţa ta, 
pe care ai călărit în tot timpul până în ziua de azi? Am eu oare obicei să-ţi fac aşa ? Şi el a 
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răspuns: Nu.” 

Domnul a deschis ochii lui Balaam, şi Balaam a văzut pe Îngerul Domnului stând în drum, 
cu sabia scoasă în mână. Şi s-a plecat şi s-a aruncat cu fața la pământ. Îngerul Domnului i-a zis: 
Pentru ce ţi-ai bătut măgăriţa de trei ori? lată, Eu am ieşit ca să-ți stau împotrivă, căci drumul pe 
care mergi este un drum care duce la pierzare înaintea Mea (optarea pentru ADN). Măgăriţa M-a 
văzut şi s-a abătut de trei ori dinaintea Mea; dacă nu s-ar fi abătut dinaintea Mea, pe tine te-aş fi 
omorât, iar pe ea aş fi lăsat-o vie. 

Balaam a zis Îngerului Domnului: Am păcătuit, căci nu ştiam că Te-ai aşezat înaintea mea 
în drum, şi acum, dacă nu găseşti că e bine ce fac eu, mă voi întoarce. Îngerul Domnului a zis lui 
Balaam: Du-te cu oamenii aceştia (optează pentru ADN-viral), dar să spui numai cuvintele pe care 
ți le voi spune Eu. Şi Balaam a plecat înainte cu căpeteniile lui Balac”. 


Demult, ne spune Gunhild Sehlin în cartea "Măgărușul Mariei și fuga în Egipt”, în Țara 
Sfântă trăia un măgăruş murdar căruia nu-i plăcea să muncească (să se supună metabolismului 
celular). Dar, într-o zi, el a întâlnit-o pe buna şi blânda Maria și viaţa lui s-a schimbat pentru 
totdeauna. 

Când Iosif şi Maria (două fragmente virale) au fost nevoiți să plece din Bethleem, măgărușul 
(ARN-ul de transport) a dus-o în spate pe Maria în acea lungă călătorie. Iar cînd soldaţii lui Irod au 
încercat să-i prindă (sistem imunitar), tot măgăruşul i-a ajutat pe cei doi să scape, străbătând 
deșertul Arabiei (citoplasma) pentru a ajunge în Egipt (nucleu). 


"După plecarea magilor, iată îngerul Domnului se arată în vis lui Iosif, zicând: Scoală-te, ia 
Pruncul şi pe mama Lui şi fugi în Egipt şi stai acolo până ce-ţi voi spune, fiindcă Irod are să caute 
Pruncul ca să-L ucidă. Şi sculându-se, a luat, noaptea, Pruncul şi pe mama Lui şi a plecat în Egipt. 
Şi au stat acolo până la moartea lui Irod” (Matei 2:13-23). 


După cum susţin unii exegeţi, cu puţin înainte de Patimi, Hristos face o intrare triumfală în 
Ierusalim călare pe o măgăriţă sau pe mânzul ei'® (de data asta ARN viral). Alte tradiţii religioase 
creştine semnalează că actul Mântuitorului de a intra călare pe măgar reprezintă grandoarea şi 
puterea infinită a divinului, camuflată superb în gestul smerit al deplasării pe un animal modest. 

După un obicei străvechi, menţionat în sec. al IV lea de către pelerina Egeria şi generalizat 
în toată Biserica creştină, în Duminica Floriilor se aduc în biserici ramuri de salcie!. Acestea sunt 
binecuvântate și împărțite credincioşilor, în amintirea ramurilor de finic şi de măslin, cu care 
mulțimile au întâmpinat pe Hristos la intrarea Sa în Ierusalim. 

Intra smerit, călare pe mânzul asinei, împlinind astfel profeția lui Zaharia: "Bucură-te foarte 
fiica Sionului, veselește-te fiica Ierusalimului, căci iată Împăratul tău vine drept şi biruitor, smerit 
și călare pe asin, pe mânzul asinei" (Zaharia LX, 9) 

Sf. loan Gura de Aur, patru veacuri mai tarziu, ne arată că: mânzul asinii pe spinarea căruia 
Iisus Hristos a fost purtat spre Ierusalim nu simbolizează altceva decât Biserica cea nouă a 
creştinilor, iar asina, mama acestui mânz, reprezintă vechea credință iudaică şi mozaică, care 
pășeşte în istorie pe urmele odraslei sale... Mai mult, lisus Hristos nu călăreşte direct pe spinarea 
mânzului, ci I S-au întins hainele apostolilor, devenite adevărata interfaţă între Biserică şi 
Mântuitorul lumii. Animalul merge supus, cu blandeţe (desi nu cunoscuse căpăstrul), închipuind 
ușurința cu care neamurile vor primi blândul jug al Evangheliei iubirii. 


Suplimentar, mai putem menţiona că: 

— Romanii le numeau cu dispreţ pe prostituate „măgăriţe” (asselas): 

— în Orientul Apropiat pedeapsa pentru femeile adultere consta în dezbrăcarea lor şi legarea pe 
spinarea unui măgar. 

—  Măgăriţele sunt mame extrem de devotate şi protective. Sunt cunoscute în acest sens 
numeroase cazuri reale, de măgăriţe care s-au luptat pe parcursul a mai multe zile şi nopţi cu 
haitele de lupi, pentru a-şi proteja puii. 

— Monseniorul Devoucoux nu pregetă să facă din măgăriţă simbolul cunoaşterii, al ştiinţei 
tradiționale, ceea ce marchează o schimbare totală a simbolului inițial. 

— În medicina populară laptele de măgăriţă este considerat o substanţă cu puternice valenţe 
cosmetice redând tinereţea pielii, un leac eficient împotriva „tusei măgăreşti”, iar pielea de 
măgar era folosită în magia românească. 


169 În China, măgarul alb este călărit de nemuritori. 

170 Salcia este un simbol al fecioriei, al purității, pentru că nu poartă fructe, lepădându-și florile înainte de a 
lega rod. În scrierile unor Sfinţi Părinţi, o reprezintă pe Fecioara Maria, pentru că aceasta, deși alege fecioria, deci 
viața fără rod, naşte pe Hristos. Este un simbol al nemuririi sau al renaşterii ciclice deoarece ramurile ei tăiate şi 
plantate în pământ revin din nou la viață. 
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—  Depăşirea sindromului măgarului lui Buridan” și începerea practicării unei căi spirituale 
este considerată prima treaptă a spiritualității. 


In final, aducem în sprijinul ipotezei noastre predica Mitropolituluiu Hierotheos Vlachos 
despre "Ce reprezintă mânzul şi asina”, în care se scot în evidență simboluri şi simbolisme, în 
legătură cu măgarii şi măgărițele, care abundă în Biblie: 


"Potrivit tâlcuirilor Sfinţilor Părinţi, smerenia lui Hristos se vede din faptul că a intrat în 
Ierusalim șezând pe mânzul asinei. Sfântul Evanghelist loan scrie: lisus, găsind un asin tânăr, a 
șezut pe el (Ioan 12,14). La rândul sau, Evanghelistul Matei spune că ucenicii l-au adus lui Hristos 
asina ăi mânzul: Au adus asina şi mânzul şi deasupra lor şi-au pus veșmintele, iar El a şezut peste 
ele (Matei 21, 7). Sfântul Evanghelist Luca vorbeşte despre faptul că Hristos S-a asezat pe mânz, 
nu pe asină (Luca 19,35). 

După cum tâlcuieşte Cuviosul Teofilact, între Evangheliști nu există nici o contradicție. 
Hristos a intrat în Ierusalim șezând pe mânzul asinei. Ucenicii au adus mânzul la Hristos, dar 
împreună cu mânzul au adus-o și pe mama mânzului, adică pe asină. Atunci când Sfântul 
Evanghelist Matei scrie "peste ele”, nu a vrut să spună că Hristos S-a așezat în același timp şi pe 
asină şi pe mânz. Aceste cuvinte pot fi interpretate în două chipuri diferite. În primul rând, a șezut 
peste ele se referă la hainele pe care ucenicii le-au aşezat pe mânz. În al doilea rând, dacă ar fi să 
interpretăm că a sezut peste ele înseamna că a șezut pe amândouă animalele care au fost aduse la 
Hristos, atunci El a șezut mai întâi pe asină şi mai apoi pe mânz, ceea ce simbolizează că mai întâi 
s-a odihnit în sinagoga iudeilor, iar mai apoi în poporul ce venea dintre neamuri. 

Sfinţii interpreți ai textelor evanghelice arată că aceste fapte au un înțeles simbolic. 
Cuviosul Eftimie Zigabenul spune că Hristos a şezut pe mânz, care este închipuirea poporului 
dintre neamuri, iar în spate venea asina, care este închipuirea poporului iudaic. Aceasta înseamnă 
că, după ce Hristos va vesti Evanghelia către neamuri şi după ce Se va odihni întru ele, vor veni şi 
iudeii, care se vor întoarce la credinţa în Hristos. 

Dacă vom considera că atât mânzul cât şi asina simbolizează poporul dintre neamuri, 
atunci șederea lui Hristos pe asină arată că El a venit să omoare înşelăciunea idolatriei lipsite de 
judecată, iar șederea pe mânz arată că a venit să ţină în frâu avântul nestăpinit pe care il aveau 
popoarele spre necredinţă, pentru că nu exista nimic mai fără de judecată decât necredinţa şi mai 
îndărătnic şi nesupus decât neamurile care se închină la idoli (Sfantul Nicodim Aghioritul). 

Acest episod a fost proorocit în Vechiul Testament. Referindu-se la copilul lui Iuda, din care 
S-a tras după trup şi Hristos, și profețind întruparea Fiului lui Dumnezeu Cuvântul, Patriarhul 
Iacov spune printre altele: Acela își va lega de viță asinul Sau, de coardă mânzul asinei Sale 
(Facerea 49, 11). Din această proorocie înțelegem că Hristos este via, iar corzile, adică organele 
vegetale prin care vița de vie se infăşoară pe lemne şi se ține de ele, sunt ucenicii lui Hristos, prin 
care Domnul a legat de El pe mânzul asinei, adică pe noul Israel cel dintre neamuri (Sfantul 
Grigorie Palama). Cu alte cuvinte, ucenicii, care sunt ramurile viței Mântuitorului, au adus 
neamurile la credinţa în Hristos şi le-au unit cu via cea adevărată, care este Insusi Hristos. 

Potrivit Evangheliştilor care prezintă aceste fapte (Matei, Marcu şi Luca), Hristos i-a trimis 
pe ucenicii Săi în satul de dinaintea lor, acolo unde se găseau o asină legată și un mânz cu ea. 
Hristos le-a cerut să dezlege acele două animale şi să le aducă la El. 

Tâlcuind acest episod, Sfântul Atanasie cel Mare spune că satul de dinaintea lor este viața 
aceasta pământească, iar oraşul este viaţa cerească, adică Raiul din care a căzut Adam prin 
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păcatul pe care l-a săvârșit. Nimeni altul în afară de Hristos nu putea să ne facă să intrăm din nou 
în locul de unde am fost alungați. Asina şi mânzul reprezintă omenirea întreagă. Mânzul este 
protopărintele nostru Adam, pe care Satana l-a legat prin înșelătorie, iar asina, care este un animal 
necurat, reprezintă neamurile momite de idoli şi murdărite cu sânge necurat. Hristos îi trimite pe 
ucenici la întreaga omenire pentru ca aceștia să îi aducă la El atât pe iudei, cât și pe cei dintre 
neamuri şi să alcătuiască Biserica din creştini proveniţi din rândul iudeilor şi a neamurilor. 
Dezlegarea acestor animale și a ceea ce ele simbolizează poate fi făcută numai de oameni mari, nu 
în sensul vârstei trupești, ci în sensul credinţei, al dragostei, al dreptăţii, al înţelepciunii, al 
bărbăţiei şi al virtuţii. Asemenea bărbaţi sunt Apostolii, care au fost trimişi în lume pentru a 
propovădui şi a plini Biserica lui Hristos. 

Ucenicii lui Hristos, adică Sfinţii Apostoli, au dezlegat toate neamurile din întunericul ce 
înseamna necunoașterea lui Dumnezeu, înșelarea, păcatul, robia celui rău şi stăpânirea 
întunericului acestui veac, ducându-le spre Dumnezeul lor Care le-a zidit. lar acum, Hristos sta 
deasupra tuturor acestor neamuri și împărățeşte peste ele (Tit, Episcopul Vostrelor). 

Atunci când Hristos Și-a trimis ucenicii să dezlege mânzul, El le-a spus că, dacă vor întâlni 
pe cineva care să-i întrebe pentru ce fac aceasta, să răspundă că Îi trebuie Domnului. Și cu 
adevărat, atunci când ucenicii au dezlegat mânzul, unii din cei care erau de faţă au întrebat: de ce 
dezlegaţi mânzul? Dar când ucenicii au răspuns că este porunca lui Hristos, i-au lăsat (Marcu 
11,5-6). 

Acest lucru arată puterea stăpânitoare a lui Hristos, pentru că, fiind Dumnezeu, El conduce 
lumea şi nimeni nu poate să Îi stea împotrivă. Toate lucrurile au fost zidite de El şi toate sunt 
conduse de energia Sa necreată. 

După cum tâlcuiesc Sfinţii Părinţi, dacă mânzul este omenirea ce a fost dezlegată din 
legăturile păcatului (elemente de virus clonate), putem să ne gândim că cei care se aflau de faţă îi 
simbolizează pe viclenele stăpânii (elemente celulare), care nu s-au putut opune poruncii lui 
Hristos (genom viral), ci, aşa cum tâlcuieşte Sfântul Atanasie cel Mare, au alergat imediat la 
stăpânul lor, Satana (ADN-ul celular), si i-au spus toate cele care s-au petrecut. Tocmai de aceea, 
imediat s-a făcut sfat şi întrunire a celor vicleni împotriva lui Hristos. Diavolii i-au spus lui Satana 
că urma să se întâmple ceva, pentru că mânzul a fost dus la domnul său şi nu mai era al lor, iar ei 
nu mai aveau putere asupra lui. Diavolul s-a gândit ce trebuie să facă şi astfel, i-a îndemnat pe 
cărturari şi pe farisei să pregătească moartea lui Hristos. Nefericiţii nu ştiau însă că moartea lui 
Hristos avea să ne dăruiască nouă viață veșnică, iar pogorârea Sa la lad (citoplasmă) urma să 
ducă la ridicarea noastră la ceruri (asamblare clonă). 

Fiecare dintre noi se aseamănă mânzului (element de virus clonat) ce a fost legat cu 
legăturile păcatului. 

Proorocul şi împăratul David se întoarce la Dumnezeu și spune: Eram fără de minte şi nu 
știam (angrenat în metabolismul celular); ca un dobitoc eram înaintea Ta. Dar eu sunt pururea cu 
Tine. Apucatu-m-ai de mâna mea cea dreaptă. Cu sfatul Tău m-ai povăţuit (instrucțiuni de clonare) 
şi cu slava m-ai primit (Ps. 72, 22-23). 

David se lasă cu încredere în voia lui Dumnezeu, pentru că are credința desăvârşită că El îl 
va îndruma în cel mai bun chip cu putinţă. 

Sfântul Andrei al Cretei face legătura dintre acest fragment din Psalmi și episodul pe care îl 
analizăm, spunând că omul trebuie să se facă dobitoc în ceea ce priveşte simplitatea minţii, la fel 
ca mânzul ce mergea fără a se opune după ucenicii care îl dezlegaseră şi îl duceau la Hristos. 
Omul trebuie să asculte fără cârtire de cel care și-a asumat îndrumarea sa duhovnicească în 
Hristos şi să devină astfel mânz al Domnului (element viral), izbăvit de orice nebunie care îl face 
asemenea animalului. Abia atunci va înceta să păşească pe pământul grijii lumești, să se încovoaie 
sub povara încercărilor şi să se îngreuieze cu greutatea patimilor împotriva firii, pentru ca, 
ridicându-se deasupra grăsimii vieţii pământești, purtându-se deasupra plăcerilor cărnii şi călcând 
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pe balonul de săpun al slavei deşarte (toate datorate proceselor celulare), el va fi mânz al lui 
Hristos şi se va face „car al tronului Heruvimilor “ (înveliş virusului). 

Omul îndepărtat de Dumnezeu devine dobitoc pentru că este stăpânit de necugetatele pofte 
şi voile trupeşti şi pentru că se supune pofielor omului celui vechi. Însă atunci când dobândeşte 
smerenia în Hristos și leapădă această lipsă de minte, omul se face car al lui Hristos. Acesta este 
înțelesul fragmentul din Psalmi „ca un dobitoc eram înaintea Ta”. 

Sfântul Atanasie cel Mare învaţă că fiecare dintre noi se aseamănă mânzului ce a fost legat 
cu legăturile păcatului. De aceea, trebuie să-L rugăm pe Hristos să-i trimită la noi pe ucenicii Săi 
ca să ne dezlege. Unul este legat cu iubirea de arginţi, altul cu preacurvia, altul cu beţia, altul este 
stăpânit de slava deșartă, altul nedreptăţește, altul răpește avutul aproapelui său și al săracului, 
altul ia dobândă peste dobândă şi, în general, fiecare dintre noi a slăbit prin nedreptăţile sale. Din 
acest motiv, cu toții avem nevoie de tămăduire de la Mântuitorul Hristos: „Si avem nevoie de El să 
ne trimită și nouă pe ucenicii Săi ca să ne dezlege din legăturile diavolului “ 

Atunci când omul se face ca un dobitoc, cu sensul de supunere deplină față de ucenicii 
Domnului, el este dus fără îndoială înaintea tămăduitorului Hristos, Care îl vindecă de toate 
slăbiciunile şi îl face tron al lui Dumnezeu. De aceea, trebuie să ne facem dobitoace cugetătoare 
(elemente de virus) și vom fi Sfinţiţi de Hristos”. 


NOTĂ 

Nici alchimiştii nu au privit măgarul cu ochi mai buni pentru că, pentru ei, măgarul 
reprezenta diavolul cu trei capete, unul simbolizând sulful, celălalt sarea, şi ultimul mercurul. Cele 
trei principii materiale ale naturii interioare ale ființei încăpățânate. 


XXVI. HARAP-ALB 


Oamenii de ştiinţă au descoperit că molecula de ADN, dublu catenară, care stochează și 
multiplică informația, este incapabilă să se producă pe sine însăşi. Proteinele pot face acest lucru, 
dar sunt incapabile să se reproducă fară informaţiile conținute în ADN, exact ca în dilema: "ce a 
apărut întâi: oul sau găina ?”’. Se pare că Dumnezeu, prin crearea Omului, a rezolvat această 
dilemă şi viaţa a devenit o sinteză inevitabilă a celor două sisteme moleculare. De ea profită virusul 
al cărui genom este reprezentat de doi acizi ribonucleici monocatenari (i-am putea numi ”şchiopi”). 

Replicarea virusului cuprinde mai multe etape: 

1. Într-o primă etapă, virusul trebuie să fie aprig, de o mare violenţă, folosind ”proteaza” 
(bătălia dintre Osiris şi Toth, sau Zeus şi Tiphon), pentru a rezista la reacţia de apărare a celulei. În 
această etapă nu se deghizează. El va fi simbolizat de mistrețul alb care, conform "Dicţionarului de 
simboluri” a lui Jean Chevalier, vol. 2, pg. 307, întruchipează autoritatea spirituală. În zona noastră 
el va fi simbolizat de lup, în Grecia de către lebădă (fiecare centru ezoteric, exponent al virusului, 
va căuta simboluri locale pentru a-și transmite mesajul). Trufele, produse ale trăsnetului după cum 
povestesc unele legende, sau fructele stejarului cu care se hrănește acesta, sau oile pe care le 
mănâncă lupul sunt elemente produse de celulă şi furate de virus. Lui i se opune ursul (celula) 
emblemă a puterii seculare. În Galia, mistrețul este vânat şi nu o dată ucis, imagine a puterii 
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spirituale urmărite de cea seculară. 

În China, mistrețul este emblema neamului Miao, ursul, a dinastiei Hia, care reprezintă o 
formă antică a tradiţiei chineze; mistrețul este prins, sau gonit, de Yi-Arcașul, care este un războinic. 
Hercule capturează mistrețul din Erimant; Meleagru, ajutat de Tezeu şi de Atalanta, vânează pe cel 
din Calydon. Avem aici de a face cu un simbolism de ordin ciclic, prin substituirea unei domnii cu 
alta, a unei kalpa cu alta. Ciclul este desemnat, în spațiul hindus, ca fiind acela al mistrețului alb. 

Mistreţul are un caracter hiperborean, deci primordial. El este avatarul sub care Vishnu a 
readus pâmântul (elementele virale) la suprafața apelor şi l-a organizat (asamblat). Mistreţul 
(varaha) este şi Vishnu ce intră în pămînt căutînd piciorul stâlpului de foc - care nu este altceva 
decît lingamul lui Shiva (ARN-ul viral)-, în timp ce Hamsa-Brahma"”! (lebăda mută) îi caută vârful 
în slava cerului. 

În Japonia, mistrețul este un animal zodiacal, asociat curajului, şi chiar temerităţii. Pe el 
călăreşte kami al războiului. Inoshishi (porcul sălbatic, mistrețul) este ultimul din cele douăsprezece 
animale ale zodiacului (simbolizează victoria virusului). În Japonia, el este aşadar simbolul 
curajului şi al temerităţii. El este în opoziţie cu porcul (celula) simbol al prostiei şi patimilor, al 
desfrâului şi al brutalităţii (de aceea musulmanii nu mănâncă porc, pentru a nu le impurifica 
virusul pe care-l posedă). 

Mistreţul nu are însă nimic de a face cu clasa războinicilor (sistemul imunitar al celulei, 
Amazoanele), decât, poate, doar ca să i se opună, în calitatea sa de simbol al clasei preoțești. 

De aceea, cunoscând simbolismul mistreţului, Dürer va înlocui în ieslea de Crăciun, boul şi 
măgarul cu mistrețul și leul. Simbioza virusului cu celula din etapa a doua a clonării va duce în 
creştinism la asocierea lui cu demonii, cu porcul lacom, lubric, repezit, nestăpânit, pătimaş (celula). 

În zilele mai apropiate de noi, această etapă este reflectată în fabula lui Esop ” Lupul în 
blană de oaie”. 

A fost odată un lup flămând , care nu reușea să înhaţe nici o oaie dintr-o turmă din cauza 

ciobanului, mereu cu ochii în patru, și a câinilor lui răi. Într-o zi, el a găsit blana unei oi 

care fusese jupuită, s-a îmbrăcat cu ea și, astfel deghizat, s-a strecurat printre oi. 

Mielul oii care fusese jupuită şi a cărei blană era purtată acum de către lup, crezând că îşi 

recunoaşte mama, a început să-l urmeze pe lupul în blană de oaie. 

În acest fel, lupul l-a atras pe miel departe de turmă şi l-a mâncat, reușind apoi să 

păcălească și alte oi şi să se înfrupte din carnea lor. 


171 Hamsa este o pasăre acvatică migratoare. În cultura indiană şi sud-est-asiatică este un simbol al 
spiritualităţii. Cuvântul mai este folosit şi pentru o pasăre mitică capabilă să separe Soma (elixirul nemuririi=virusul) 
de apă (simbol al celulei), laptele de apă când sunt amestecate. În literatura filosofică indiană, hamsa reprezintă 
sufletul sau spiritul individual (de culoare albă), "Sufletul universal sau Spiritul suprem" sau Brahma (virusul). Paul 
Johnsgard a observat că lebăda mută (Cygnus Olor) migrează în fiecare iarnă din India în Himalaya, străbătând în 
jur de 1000 de kilometri, demonstrând astfel simbolismul perfect al acestei păsări (deplasarea virusului prin celulă, 
autoasamblarea, adică cântecul rar al lebedei) şi părăsirea lumii, adică a celulei, urcând pe Himalaya, adică 
atingând o înaltă spiritualitate. Zborul hamsei simbolizează moksha, eliberarea din ciclul samsarei). Expresia 
„Cântecul de lebădă” îşi are originile într-o legendă veche de aproape două mii de ani care spune că lebedele cântă 
foarte frumos chiar înainte de a muri. De exemplu, o anumită specie de lebădă (Cygnus cygnus) emite un sunet 
puternic în ultimele clipe de viaţă şi asta pentru că expulzează tot aerul din plămâni prin traheea sa foarte lungă. 
Sunetul a fost asemănat cu cel al unui clarinet la care cântă un sufleur neexperimentat. Nu este, deci, un cântec 
foarte frumos, dar cel puţin este adevărat că are loc înaintea morţii. Specia respectivă este foarte des întâlnită pe 
teritoriul Greciei şi dacă ţinem cont de bogăţia de mituri a acestei țări, putem concluziona că virusul a cucerit şi 
acest teritoriu. Prima menţiune scrisă a cântecului de lebădă a apărut într-o fabulă a lui Esop, numită „Lebăda şi 
gâsca”: „Un bogătaş a cumpărat de la piaţă o gâscă (simbol al celulei) şi o lebădă (simbol al virusului), prima pentru 
a fi gătită la masa de seară iar pe cea de-a doua pentru a-i asculta cântecul. Când bucătarul a trebuit să ucidă gâsca, a 
confundat cele două păsări, pentru că era întuneric şi a prins din greşeală lebăda. Aceasta, simțind ameninţarea 
morţii a început să cânte şi prin vocea sa a reuşit să se salveze”. Hamsa este considerată și "vehicul de transport” 
(ARN de transport), zeul Brahma sau virusul fiind călăreţul. 
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Anticii egipteni reprezentau pe Sita, şarpele cosmic, şarpele primordial (ARN-ul viral) cu 
picioare de oi (deghizare). 


2. În a doua etapă virusul trebuie să fie suficient de flexibil în modularea violenței, pentru a 
se menţine şi de aceea, la celți, ursul se asociază - mistrețului, aşa cum se asociază puterea 
temporală cu autoritatea spirituală în India, adică casta Kshatriya cu casta Brahmanilor. Acest 
aspect, relativ la yin în raport cu mistrețul yang, indică faptul că războinicii sunt de gen feminin. 
Dualismul acesta este bine reflectat în religia Wicca'7. 

Această etapă va fi cunoscută în mituri sub numele "Pactul cu Diavolul” şi exprimat prin 
proverbul ”fă-te frate cu Dracul până treci puntea”. Acum este creat Omul Dual, această simbioză 
între virus şi celulă şi care transpare în mituri prin naşterea lui Zamolxe într-o blană de urs, iar în 
Biblie în Geneza, cap. 4, prin naşterea lui Set (Adam a cunoscut iarăşi pe Eva, femeia sa, şi ea, 
zămislind, a născut un fiu şi i-a pus numele Set, pentru că şi-a zis: "Mi-a dat Dumnezeu alt fiu în 
locul lui Abel, pe care l-a ucis Cain. Lui Set de asemenea i s-a născut un fiu şi i-a pus numele Enos. 
Atunci au început oamenii a chema numele Domnului Dumnezeu) şi în Geneza, cap. 25, prin 
naşterea lui Iacov [Rebeca (celula), femeia lui Isac era stearpă (nu producea viruși) și l-a auzit 
Domnul și femeia lui, Rebeca, a zămislit. Dar copiii au început a se zbate în pântecele ei (a se 
război între ei) şi ea a zis: "Dacă aşa au să fie, atunci la ce mai am această sarcină?" Şi s-a dus să 
întrebe pe Domnul. Domnul însă i-a zis: "În pântecele tău sunt două neamuri (muritori şi 
nemuritori) şi două popoare (virus şi celulă) se vor ridica din pântecele tău; un popor va ajunge 
mai puternic decât celălalt şi cel mai mare (celula) va sluji celui mai mic! (virusul)”. Și cel dintâi 
care a ieşit era roşu și peste tot păros ca o pielicică (este vorba despre trupul omului din religia 
creştină) şi i-a pus numele Isav. După aceea a ieşit fratele acestuia, ținându-se cu mâna de călcâiul 
lui Isav (este vorba despre suflet, iar călcâiul este cel al lui Ahile, zona vulnerabilă) şi i s-a pus 
numele Iacov]. 

De altfel, Iacov dormind cu capul pe o piatră (virus) visează scara care urcă la cer (ADN-ul) 
„cu îngeri ai Domnului” (viruși produşi de ADN) urcând și coborând pe ea (extraordinar de 


172 Religia se axează pe venerarea unei Zeiţe (văzută în mod tradiţional ca fiind Zeița Întreită) şi a unui Zeu (în 
mod tradiţional, Zeul Încornorat). În unele accepţiuni, cei doi apar ca şi aspecte ale unei singure Divinităţi de natură 
panteistă. 
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sugestiv). 

Acum apare noţiunea de "Liber arbitru”, când fiecare om poate să aleagă de partea cui va fi 
şi funcție de această alegere va rămâne muritor şi va fi dirijat spre transmigrație sau va fi dirijat 
spre Cetatea lui Dumnezeu în curs de asamblare, spre a deveni nemuritor. 

Pactul are şi trei urmări materiale: în primul rând, Brazda lui Novac şi stâlpii lui Liber 
Pater!” (Tată liber) despre care ne vorbesc Dimitrie Cantemir şi Nicolae Densușianu și, în al doilea 
rând, șanțul care desparte cele două emisfere cerebrale, despre care vorbesc miturile tribului desana. 

Astfel Nicolae Densuşianu, în cartea "Dacia preistorică”, pg. 151, spune că tradiția populară 
română afirmă că Brazda lui Novac - împăratul uriașilor, a fost trasă peste mijlocul pământului de 
către acesta după ce "s-a luptat cu un şarpe gros ca butea de 100 vedre, până când l-a răsbit”, la 
fel cum a făcut și Osiris după învingerea lui Typhon, pentru a delimita teritoriul agricultorilor de cel 
al "păstorilor”. Ea începe din locul unde apune soarele şi se sfârşeşte în locul unde răsare soarele. 


Principele Dimitrie Cantemir, Domnul Moldovei, precizează că această brazdă numită şi 
"Valul lui Troian” începe din Ungaria, parcurge Țara Românească, Moldova şi Basarabia şi se 
termină la râul Tanais (Don). 

Stâlpii lui Liber Pater (o mulțime nenumărată de stâlpi din piatră tăiată, înalți de câte 100 de 
picioare şi aşezaţi în şir), se întind din Moldova, pe lângă valea Bâcului, până departe spre răsărit, 
către Crimea, cum zice Cantemir și ar reprezenta, după unii cunoscători, pietre de hotar. 

Tribul desana spune că șanțul dintre cele două emisfere cerebrale a fost făcut la începutul 
lumii, într-o variantă, de un anaconda cosmic, în apropierea capului său aflându-se un cristal 
hexagonal, pe unde intră în creier particulele de energie solară şi, în a doua variantă, de doi şerpi 
încolăciţi, un anaconda gigantic de apă (ADN-ul) în culori întunecate și un boa curcubeu (ARN-ul 
viral), strălucitor colorat. Ei mai spun că acești doi şerpi simbolizează principiul feminin și 
principiul masculin, imaginea mamei şi imaginea tatălui şi că: „la începuturile timpului strămoşii 
lor au sosit în canoe de forma unor șerpi uriași” (ARN virali)”. 


173 După Herodot, Liber Pater al Romanilor, era una şi aceeaşi personalitate legendară cu Dionysos al Grecilor 
şi cu Osiris al Egiptenilor. 
174 Vezi ” Şarpele cosmic” de Jeremy Narby 
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(Figura din stânga: Emisferei stângi i se spune Prima Parte, celei drepte Partea a Doua. Spaţiul dintre ele este ocupat de 
o anaconda; Figura din dreapta: Adâncitura este ocupată de o anaconda și un boa curcubeu). 


Din cele arătate mai sus şi conform geografiei sacre, rezultă că Romînia este creierul 
Pământului şi acest lucru este posibil să stea la baza profeţiei lui Sundar Singh. Indianul Sundar 
Singh, convertit la creştinism, a profețit în 1920 că: 

“România va trece prin mai multe faze de transformări fundamentale, devenind... un 
veritabil focar spiritual..., iar Bucureştiul se va transforma într-un centru esenţial al acestui foc. 
Această capitală a polului spiritual al planetei va fi aproape în întregime reconstruită, rămânând, 
în cele din urmă, o aranjare de construcții în formă inelară, având 7 kilometri diamentru şi va fi 
considerată, de toate popoarele, drept un veritabil Nou Ierusalim pământesc... România va trece în 
viitor prin mari frământări lăuntrice şi prin anumite schimbări externe, ce o vor impune exemplar, 
cu prestigiu, în conjunctura internaţională şi, prin mila providenţei, va ieşi aproape neafectată din 
situaţiile conflictelor războinice mondiale, declarându-se, datorită spiritualităţii extraordinare, 
fară neutră... ”. 


Simbioza care apare între celulă şi virus dă naştere unei duble comanzi. Celula va comanda 
şi va produce proteinele necesare ei, iar virusul va deturna, pentru anumite perioade de timp, 
procesele celulare în vederea multiplicării pieselor necesare asamblării sale finale. 


3. In a treia etapă virusul va înlătura de la conducere celula şi-şi va manifesta superioritatea, 
subordonând toate procesele din celulă intereselor sale. Egiptenii au şi o reprezentare a încoronării 
şarpelui ca zeu suprem. 


Uzurparea puterii celulei de către virus va face ca, în China, ursul să devină un simbol 
masculin, prevestind naşterea băieţilor, expresie a yang-ului. Muntele, simbol al nucleului, îi devine 
sălaș şi acum ursul se va opune Şarpelui (corespunzând apei yin, adică celulei). Şi astfel Yu-cel- 
Mare, rânduitorul lumii, va lua, în timpul lucrării sale (clonări de viruși) forma unui urs, în opoziție 
cu ursoaica simbol al celulei. Wang-ul (ritualul de inițiere) chinezesc cumulează cele două puteri, 
pentru că funcţia de arhitect cosmic are nevoie de puterea războinicului, a kshatriyaşului. 

De aceea ursul (riksha), ce reprezenta celula, este călărit de yogina Ritsamada, simbol al 
virusului. 
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Basmul "Ursul păcălit de vulpe” reflectă această schimbare de situaţie, ursul păcălit de virus 


(vulpea) devine virus la rândul lui. 


Acidul ribonucleic viral (ARN viral) este un polinucleotid monocatenar (de aceea în mituri 


anumiţi zei sunt ”şchiopi”) format prin copolimerizarea ribonucleotidelor. Un ribonucleotid este 
format dintr-o bază azotată (adenină A, guanină G, uracil U şi citozină C), o pentoză (D-2- 
dezoxiriboză) şi un fosfat. 


Datorită complementarităţii bazelor (A cu U şi C cu G) în unele regiuni mai mari sau mai 


mici ale moleculei de ARN, în soluţie şi în funcţie de temperatură, prin pliere şi aparierea regiunilor 
complementare, molecula poate capăta o structură parțial bicatenară, formând o buclă la un capăt 
(de aceea menhirele răspândite pe tot globul au o formă asemănătoare şi unii zei sunt numiţi 
“fecundatori ”). 
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Această ”aplecare” a catenei de acid ribonucleic a dus la dezvoltarea simbolismului salciei și 


a legendei lui Narcis. Elementele care leagă simbolismul salciei de ARN-ul viral sunt: 


creşte doar în locurile abundente în apă (celula fiind, prin citoplasma ei, apă); 

putere indestructibilă de creștere și regenerare fără nici un ajutor din partea omului (virusul 
se regenerează printr-un igenios mecanism de parazitare); 

își leapădă florile înnainte ca rodul să se lege şi că de fapt nu se înmulțește prin semințe, ci 
prin puterea de a arunca vlăstari (virusul aruncă în celule genomul său); în salcie se 
întâlneşte activă "forța vieţii şi a morţii”, deoarece este "ucigaşa propriului fruct” 
(decapsidarea virusului este un fel de sinucidere). 

După Dioscuride, "frunzele de salcie, atunci cand sunt amestecate cu apa, previn orice 
concepere" iar "femeile zeloase în castitate îşi puneau în paturile lor ramuri de salcie... 
întrucât liniştesc pasiunea sexuală" (căile spirituale promovează ”nerisipirea inutilă a 
sămânţei”); 

sărbătoarea corturilor în cinstea ieşirii din Egipt a evreilor (părăsirea celulei de către virus) şi 
care durează 7 zile (câte un codon viral pe zi) se aduc ofrande din ramuri de sălcii de râu, 
simbol al nemuririi, al vieţii celei noi, a vieţii biruitoare asupra morții; 

în scrierile Păstorului Hermas se spune: "mi s-a arătat o salcie mare care era aidoma unui 
acoperiş ce proteja un deal şi o câmpie, iar la umbra acestei sălcii au venit toţi oamenii care 
au fost chemaţi în numele Domnului". Tuturor celor veniți la umbra salcie, Arhanghelul 
Mihail le da câte o ramură de salcie (ARN viral) pe care fiecare credincios trebuia să o dea 
înapoi pentru a fi grefată din nou pe copac. Majoritatea ramurilor restituite erau pe jumătate 
uscate, ceea ce arăta gradul de pocăință (cât au reuşit să regenereze din ARN-ul viral). Doar 
ramurile înapoiate de martiri aveau o înfăţişare ciudată, care depăşeşte natura salciei: "în 
cele din urmă, ei (martirii) au înapoiat ramurile lor care erau verzi şi acoperite cu muguri 
noi, iar pe muguri era ceva ce avea înfăţişarea unui fruct. lar cei care se aflau în această 
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situaţie, au fost nespus de bucuroşi, iar îngerul era plin de bucurie din pricina lor, şi păstorul 
s-a bucurat şi El". Când Hermas a întrebat: "Doamne, cum vor putea aceste ramuri veştejite 
sa dea noi mlădiţe", răspunsul a fost: "Acest copac este o salcie, iar natura ei este iubitoare 
de viaţă”. Acest copac, o salcie cosmică, este simbolul puterii vitale implantat în pământ 
(celulă) prin întruparea lui Dumnezeu. "Căci copacul acesta mare care acoperă dealurile şi 
câmpiile şi într-adevar întregul pământ este Fiul lui Dumnezeu care este propovăduit până la 
marginile pământului, iar oamenii care stau la umbra sa sunt cei care au auzit mesajul său și 
au crezut în El". 


Legenda lui Narcis (ARN viral), cel ce-şi iubea propria imagine reflectată în apa unui râu 
(simbol al celulei) este interpretată genial de către Salvador Dali în tabloul "Metamorfoza lui 
Narcis”. 


În primul plan, un tânăr (virus) priveşte în oglinda apei (citoplasma celulei), iar lângă el o 
mână împietrită (cele cinci degete sunt bazele: Timina, Citozina, Adenina, Guanina şi Uracilul) ţine 
un ou (un virus) din care răsare o narcisă (ARN viral); în plan îndepărtat, tânărul este înfățișat 
admirându-se într-un mod „narcisist”, dar pe o piatră cubică situată pe o tablă de şah (mândru de el 
însuși pentru că a câştigat partida cu ADN-ul). În planul central, între Narcis şi mână, este înfățișat 
un grup de nuduri (nimfe care l-au iubit şi l-au ajutat să se regenereze). 


Molecula de ARN mai poate adopta o structură tridimensională numită structură terțiară ce 
rezultă din aparieri între bazele azotate, diferite de aparierile specifice A-U şi C-G şi care are formă 
de cruce (i-a apărut în vis împăratului Constantin şi a devenit simbol al creştinătăţii). 


ARN 
transfer 


Aminoacid 


Printre alte lucruri interesante mai putem enumera faptul că molecula de ADN are timină în 
loc de uracil, că cele două catene ale lui sunt răsucite şi îmbrăţișate ca soțul cu soția, în timp ce în 
virus cei doi acizi ribonucleici stau spate în spate ca un frate cu sora sa. 


James George Frazer'%, a fost un deschizător de drumuri în antropologie, aşa cum englezul 


175 James George Frazer, născut în Regatul Unit al Marii Britanii şi Irlandei, a fost un autor, antropolog cultural 
şi social, teolog şi magistrat scoţian. Lucrarea sa cea mai importantă din domeniul combinat al antropologiei 
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Isaac Newton a fost deschizător de drumuri în fizică şi austriacul Isaac Freud în psihologie. A doua 
lege a magiei a fost numită de el ”legea similitudinii” (alte denumiri: legea homeopatică, legea 
imitației). Asta înseamnă că dacă imiți un proces petrecut cândva la începuturile lumii, rezultatul 
obținut atunci se va obține şi acum. Ea este atât de importantă încât o întâlnim, e drept că 
degenerată în vrăjitorie, răspândită pe tot globul. Ea a fost dezvăluită oamenilor de către Dumnezeu 
(virusul) cu un singur scop: să-l facă să imite etapele parcurse de el pentru clonare!” şi astfel fiecare 
om să devină un virus (vă amintiţi Psalmul 81 din Biblie: 6. Eu am zis: "Dumnezei sunteţi şi toți fii 
ai Celui Preaînalt”). 

De ce este necesară existenţa acestei legi când putea Dumnezeu să ne facă de la început ca 
el, răspunsul ni-l dă ”Popol Vuh” (Cartea Obştei), eposul mitografic integral al lumii nashua 
retranscris din memorie (sau după originalul pictografic pierdut) de ultimii sacei maya din ramura 
quiche (Yucatan) în primii ani de după Conchista spaniolă: 

»Se cuvine oare să ajungă şi ei (oamenii n.n) zei ? Ce se va întâmpla oare dacă ei nu vor 
naşte şi nu se vor înmulți atunci când vor veni zorile, când soarele se va înălța? Şi ce va fi dacă nu 
se vor inmulți deloc ?» 

Acum ştim răspunsul: dacă devenim toți zei nu vor mai exista nașteri, nu va mai exista viață. 
Soluţia la această temere o aflăm tot din acest text: 

»Atunci Inima Cerurilor (virusul) aduse ceaţă în ochii lor şi ceața le acoperi vederea ca un 
nor, ca aburul răsuflării în oglindă. Ochii li se înceţoşară şi ei nu putură zări decât ceea ce se afla 
aproape, numai ceea ce se arăta desluşit vederii lor. În chipul acesta, cei patru oameni îşi pierdură 
înțelepciunea şi toată ştiinta, iar obârşia şi începutul s-au năruit». 

Ce este acum omul ne spune foarte clar ”Talmudul” lui A. Cohen la pg. 127: "Omul este în 
parte divin, dar pe de altă parte, el este şi pământean. La om sufletul vine din cer, iar trupul din 
pământ”. Cu alte cuvinte sufletul vine de la virus şi este nemuritor, iar trupul vine de la celulă şi 
este muritor. 

Ca urmare, numai cei care sunt capabili să pună în aplicare "legea imitaţiei” vor deveni 
Dumnezei după eliberarea sufletului din temnița cărnii, iar ceilalți vor reintra în circuitul cosmic ale 
cărui legi le impune metabolismul celulei. Omul este chemat la o imitatio angeli. Atunci treaba ar 
trebui să fie simplă și ar consta în câțiva paşi. Primul ar fi: să depăşim dilema măgarului lui Buridan 
şi să ne hotărâm să devenim unul dintre Dumnezei şi al doilea: să luăm un text sacru, un mit sau un 
basm şi să-i urmăm instrucțiunile. Numai că apare o problemă. Pentru că nu toată lumea trebuie să 
aibă acces la calea care trebuie urmată (pentru că ați văzut consecinţele), etapele de parcurs le 
întâlnim codificate mai puțin, de exemplu prin pilde (Matei, cap. 13: El le-a vorbit despre multe 
lucruri în pilde ... „Pentru că vouă v-a fost dat să cunoaşteţi tainele Împărăției cerurilor. iar lor nu 
le-a fost dat”), în schimb, instrucțiunile exacte cu ce trebuie făcut pentru fiecare etapă şi care 
alcătuiesc ceea ce se numeşte "Știință Tradiţională”, au fost transmise numai oral şi împrăștiate în 
diverse locuri pe glob. Aşa că, să nu ne mire existența unor texte secrete, a ezoterismului ce ştie 
descifra simbolurile, a societăților secrete care să adune descifrările respective, a accesului limitat şi 
a tainei care planează deasupra. Vorba Bibliei din "Evanghelia după Matei”, cap. 22, alin. 14: "Căci 
mulți sunt chemaţi, dar puţini aleşi”. 

În această situaţie trebuie să ne mulţumim cu mai puţin, să citim tot ce este ”revelat” și , cine 


culturale, religioase şi sociale este "Creanga de Aur” (în original, The Golden Bough), o lucrare în 12 volume 
dedicată credințelor şi practicilor religioase ale populațiilor primitive. 

176 Termenul folosit de oamenii de ştiinţă este ”replicare”, dar pentru că biserica, prin termenul ”deofiinţă” 
desemnează unitatea de ființă (consubstanţialitatea) dintre Tatăl, Fiul şi Duhul Sfânt, cele Trei Persoane ale Sfintei 
Treimi, termen introdus de Sinodul I Ecumenic de la Niceea (325) care a condamnat astfel arianismul, erezie care 
susținea că Fiul este doar o creatură a Tatălui, considerăm că termenul ”clonare” reflectă acest aspect, ea 
reprezentând modalitatea prin care se crează o replică identică din punct de vedere genetic a unei celule, ţesut sau 
organism. Rezultatul procesului de clonare este clona, aceasta având un material genetic (genom) identic cu celula, 
țesutul sau organsimul după care a fost copiată. ADN-ul celor două copii este identic până la ultima nucleotidă, fără 
să existe absolut nicio diferenţă structurală sau funcţională între genele lor. 
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ştie, poate vom găsi ceva de folos. 


"Cel care-nvaţă multe, se naşte-a doua oară, 
Prin toate câte ştie, de două ori născut e. 

Iar cel ce dormitează pierdut în neştiinţă, 
E-asemeni dobitoacelor pe lume” (Mahabharata). 


De exemplu, din Bhagavad-gita aflăm că: "Exerciţiile repetate din trecut (reîncarnările) îl 
duc mai departe, chiar fară vrerea lui. Yoghinul care prin stăruință a ajuns stăpân pe sine, curățat 
de păcate (ADN-ul celular), desăvârșit prin numeroase nașteri, ajunge la condiția supremă (virus) 
ŞI ca urmare să nu ne pierdem speranța. 

Din cartea „Orfeu şi orfismul” a lui Reynal Sorel aflăm că: "Sufletul impur (ARN viral 
amestecat cu ADN celular), care şi-a uitat originea (că este virus), acesta este supus legii „ciclului 
existenţelor ” (specific replicării ADN-ului). Abia ieşit dintr-un trup, el este constrâns de nemurirea 
sa să se reîncarneze din nou într-un alt trup, iar acest ciclu de renaşteri este fără sfărşit pentru cei 
neinițiați” şi, deci, ar fi bine să ne inițiem. Numai că, după cum spune Rene Guenon, poate iniția 
numai o organizaţie ”regulară”, care s-a menţinut activă fără întrerupere de-a lungul timpului. Dar 
unde să găsești o astfel de organizaţie care nu are indicatoare ? De exemplu, Vasile Lovinescu a 
trebuit să se inițieze în ”fariga alawită” în Elveţia, integrându-se astfel într-o organizație esoterică 
universală (sufism), încă vie şi efectivă, cu toate că opțiunea lui inițială a fost isihasmul, dar 
condiția să rămână pentru toată viaţa într-o mănăstire l-a împiedicat. 

Răspunsul la întrebarea "unde să ne inițiem?” ni-l dă "Evanghelia după Matei”, cap. 7, alin. 
7: "Cereți şi vi se va da, căutaţi şi veţi afla; bateţi şi vi se va deschide”, iar Gurdjieff susține că dacă 
nu o găseşti tu, te va găsi ea pe tine (n-ar fi o problemă pentru o organizaţie care știe atâtea taine. 
Tibetanii ştiu, de exemplu, unde se va naşte viitorul Dalai Lama). 

x 

Pentru că basmul ”Harap-Alb”, datorită genialității lui Ion Creangă în alegerea numelui 
personajelor şi descrierii peripețiilor, pare a fi cel mai indicat pentru a afla măcar etapele necesare 
transformării în Dumnezei, redăm mai jos un scurt rezumat (deși ar merita să-l redăm integral 
pentru că omiterea unui cuvânt poate îngreuna sau denatura înțelegerea sensului ascuns, mai ales 
că este vorba de cunoștințe ştiinţifice sofisticate pentru majoritatea dintre noi), urmând a-l analiza 
prin prisma simbolismului virusului (cred că deja v-aţi dat seama că simbolul aparține Științei 
Tradiţionale prin care s-a transmis "Marele Secret”). 


„Era odată într-o țară” un Crai!” care, primind de la fratele său — Verde-Împărat - o 
scrisoare pentru a-i cere să-i dea pe unul dintre cei trei fii ai lui spre a-i fi urmaş la tron, 
fiindcă el avea numai fete, le face cunoscut acestora conţinutul scrisorii şi le spune: „Care 
dintre voi se simte destoinic a împărăţi peste o ţară aşa mare şi bogată, ca aceea, are voie 
din partea mea să se ducă, ca să împlinească voinţa cea de pe urmă a moşului vostru”. 
Verificându-le destoinicia deghizându-se în urs, craiul constată, spre marea sa dezamăgire, 
că „Din trei feciori câți are tata, nici unul să nu fie bun de nimica?! Apoi, drept să vă spun, 
că atunci degeaba mai stricaţi mâncarea, dragii mei... Să umblaţi numai aşa, frunza 
frăsinelului, toată viaţa voastră şi să vă lăudaţi că sunteţi feciori de craiu, asta nu miroase 
a nas de om..”. 

Cel mic, sfătuit de „o babă gârbovă de bătrânețe, care umbla după milostenie” să ceară 
tatălui său „calul, armele şi hainele cu care a fost el mire”, pentru că numai aşa poate merge 
„unde n-au putut merge fraţii” săi, reuşeşte să treacă proba destoiniciei la care-l supune tatăl 
său. Reușita se datorează calului care se pare că era înzestrat cu puteri magice pentru că dacă 


177 Numele de Crai are următoarele înţelesuri: un fel de Don Juan, ramură verde semn al potenţei, unul din 
magii care s-a închinat Mântuitorului. 
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la început era doar „o răpciugă de cal, grebănos, dupuros şi slab, de-i numărai coastele”, 

după ce mâncă jaratec de trei ori din tava pe care Fiul de crai i-o pusese dinainte după sfatul 
babei, acesta „se scutură de trei ori şi îndată rămâne cu părul lins-prelins şi tânăr ca un 

tretin, de nu era alt mânzoc mai frumos în toată herghelia” 

Craiul îmbrăcat încă în pielea de urs cu care îi verificase destoinicia îl îmbrățişează, îl 

felicită pentru alegerea calului ca tovarăş şi dându-i, înainte de despărțire, sfatul ca: „în 

călătoria ta ai să ai trebuinţă şi de răi şi de buni, dar să te fereşti de omul roş, iară mai ales 
de cel spân, cât îi pute; să n-ai de-a face cu dânşii, căci sunt foarte şugubeţi”, îi mai 

dăruieşte şi blana de urs cu justificarea că „ţi-a prinde bine vreodată”. 

După o vreme de mers, ajuns într-un codru, i „se închide calea şi încep a i se încurca 

cărările” şi, pentru a ieşi la liman, Fiul de crai este nevoit să accepte sprijinul Spânului care 
îi apăruse în cale pentru a treia oară („mort-copt, trebuie să te ieu cu mine, dacă zici că ştii 
bine locurile pe aici”). 

Ajunşi la o fântână şi, fiind arşiţă, Spânul îşi îndeamnă stăpânul să coboare în ea pe scara 

aflată acolo, pentru a se răcori. După ce intră, Spânul pune capacul pe fântână, se urcă 

deasupra şi nu îi dădu drumul, ameninţându-l cu moartea, până când acesta nu acceptă să 

schimbe rolurile, să jure „pe ascuțişul paloşului”, că-i va da „ascultare şi supunere întru 

toate”, până va muri şi iar va învia şi, în plus, să poarte şi numele de Harap-Alb. 

Ajunşi la curtea lui Verde-împărat, Spânul îi dă mai întâi o palmă lui Harp-Alb, justificându- 
şi gestul faţă de fiicele împăratului astfel: „Dacă dobitoacele n-ar fi fost înfrânate, de 

demult ar fi sfâşiet pe om. Şi trebuie să ştiţi că şi între oameni cea mai mare parte sunt 

dobitoace, care trebuiesc ţinuţi în frâu, dacă ţi-i voia să faci treabă cu dânşii”. 

În următoarele zile, îi dă mai multe sarcini lui Harap-Alb printre care prima a fost să aducă 
„nişte sălăţi foarte minunate”, din Grădina Ursului, situată „într-un ostrov mândru din 

mijlocul unei mări, lângă o căsuţă singuratică, pe care era crescut nişte muşchiu pletos de o 
podină de gros, moale ca mătasa şi verde ca buratecul”, şi a doua: să aducă nişte pietre 

preţioase de o frumuseţe nemaivăzută, din Pădurea Cerbului, unde acesta, o dată la şapte 

ani, se scutura, pierzând astfel unele din nestematele care creşteau pe el. 

După îndeplinirea cu succes a celor două sarcini, ajutat fiind şi de babă care s-a dovedit a fi 
Sfânta Duminică, Harap-Alb primeşte sarcina de a o aduce pe fata împăratului Roş. Această 
sarcină, cea mai grea dintre toate, este dusă la bun sfârşit cu ajutorul reginei furnicilor, a 

reginei albinelor şi a cinci prieteni: Gerilă, Flămânzilă, Setilă, Ochilă şi Păsări-Lăţi-Lungilă. 

Împăratul Roş, „un om păâclişit şi răutăcios la culme; nu avea milă de om nici cât de un 

câne”, „ovilit şi sarbăd la faţă de supărare şi ruşine”, acceptă să îi dea fiica lui Harap-Alb 
doar dacă va aduce calul lui, înaintea unei turturele trimisă de fiica lui, „trei smicele de măr 
dulce şi apă vie şi apă moartă de unde se bat munţii în capete”. 

Trecând cu brio şi de acest ultim obstacol, pe drumul de întoarcere, între Harap-Alb şi fata 
de împărat se înfiripă dragostea. Sosind la curtea Împăratului Verde, fata îl respinge pe Spân, 
care se repezise să o ia în braţe, spunând că nu pentru el a venit ci pentru Harap-Alb, 

adevăratul nepot al Împăratului Verde. Spânul, turbat de furie, îi taie capul lui Harap-Alb, 

dar fiica Împăratului Roş i-l pune la loc şi îi redă viaţa, prin înconjurarea gâtului cu cele trei 
smicele de măr dulce, prin stropirea cu apă moartă, spre a sta sângele şi a se prinde pielea, 
apoi cu apă vie. Ridicat de cal în dinţi până în înaltul cerului şi slobozit de acolo, Spânul 

moare. lar la nunta lui Harap-Alb cu fiica de împărat „a ținut veselia ani întregi, şi acum 
mai ține încă; cine se duce acolo bea şi mănâncă”. 
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Pentru înțelegerea modului în care intenționăm să analizăm basmul Harap-Alb, o să facem o 
mică divagaţie pentru a ne familiariza cu universul în care ne introduce basmul, dar să aveţi în 
vedere şi ipoteza noastră că Sistemul solar este o celulă întoarsă pe dos. Vorba lui Creangă din 
basm: 

"Lumea asta e pe dos, 

toate merg cu capu-n jos; 

puțini suie (oameni virus), mulți coboară, 
unul macină la moară (celulay”. 


NAȘTEREA VIRUSULUI 

Să reținem că la începutul existenţei viului”, acidul ribonucleic (ARN) a fost regele. După 
el a apărut acidul dezoxiribonucleic (ADN) care a preluat conducerea. Așa spune ştiinţa, aşa spun și 
textele revelate. 


10. Într-adevăr, la început Acesta era Brahman. El şi-a dat seama de sine (ătman) însuşi: 
„Eu sunt Brahman”. De aceea, a devenit acesta Tot. Oricare dintre zei se deştepta întru 
cunoaşterea acestuia, devenea el însuşi acesta (Cartea I, Brahmana IV). 

3. EI nici nu s-a bucurat. De aceea, singuraticul nu se bucură. A dorit un al doilea. El era 
cât o femeie şi un bărbat strâns îmbrăţişați. S-a despicat pe sine (âtman) însuşi în două. Drept care 
s-au ivit soțul şi soția. De aceea. Yăjna-valkya spunea: , Iată, noi doi suntem câte o jumătate." De 
aceea, spaţiul aceasta e umplut de către femeie. S-a împreunat cu ea. Drept care s-au născut 
oamenii (Cartea I, Brahmana IV). 


Cei doi își construiesc câte un palat. 

ADN-ul măreşte spațiul celulei capturând un spirochet ce va deveni citoscheletul procariotei 
şi face mulţi copii. Textele sacre descriu capturarea spirochetului în poemul epic sumero-babilonian 
"Enuma Eliş”, în care Marduk o învinge pe Tiamat: După victorie, Marduk a spintecat carcasa lui 
Tiamat în două. O parte a folosit-o la facerea firmamentului cerului (membrana), iar pe cealaltă la 
facerea pămîntului (nucleol). Deasupra firmamentului și dedesubtul pământului se aflau ape ce 
țineau sub control corpul spintecat. Apoi Marduk împărți pe toți Anunnaki [prin lume] (organite 
celulare), aici sus şi dincolo jos. 

Poemul mai spune ceva interesant în Tăbliţa VI: »Păstorească Marduk "Capetele Negre 
făpturile sale (primii oameni) şi de-a lungul vremurilor zică-se fără uitare căutarea lui». 

Despre copii creaţi de ADN ne vorbeşte legenda lui Uranos. El ”şi-a ascuns copiii în 
măruntaiele pământului (Tartar) pentru că se îngrozea la vederea lor și de puterea lor uriaşă. Gaia 
îşi considera odraslele obositoare şi când disconfortul a ajuns la maxim, a ticluit un plan, al cărui 
scop era să pună capăt pasiunii lui Uranus, pentru ca el să nu mai poată procrea şi astfel să scape 


178 »_ 


178 În Sumer şi în toată Mesopotamia, Capetele Negre sunt oamenii de rând. 
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de durerile cauzate de urmaşi”. 

Însă palatul ADN-ului (procariota) devine un tărâm al morţii, o "fântână a Uitării”, o zeiţă 
Lethe”. Prin descompunere (solve) o nucleotidă uită cine a fost și prin regenerare (coagula) 
transmigrează toate organitele celulei. 

ARN-ul îşi economiseşte sămânța şi o ia pe calea ascetismului. Epopea indiană 
Mahabharata descrie această etapă a istoriei astfel: 

»Era pribeag în lume, pe-atunci și cerşetor 
Un alt ascet, cucernic și măsurat în toate. 
Născut fusese dreptul ascet, cu trup uriaş, 
Dar cum trăise numai în post și rugăciune, 
Scăzuse mult şi nu mai era ca la-ncepul. 
De-aceea-l şi numiră, se vede, Djaratcaru. 
Căci ”Djara” e cuvântul ce-nseamnă: micşorare, 
Iar "Caru ” vrea să-nsemne: asprime-n hotărâri. 
EI, după legământul făcut, ducea sămânță, 
Purta cu bucurie povara-i mult prea mare. 
x 

Odată cuviosul îşi întâlni strămoşii. 
Pe-o margine de râpă stau agățați de iarbă 
Și spânzurați cu capul în jos'“, mai mai să cadă. 
Din iarbă rămăsese atâta doar, un fir (de ARN) 
Pe care începuse un şobolan să-l roadă (timpul). 

* 
Am fost şi noi odată asceţi rătăcitori 
Și iată suntem, astăzi, nenorociţi şi jalnici. 
Dar nelăsând în lume moștenitori, pedeapsă 
Ne-a fost această râpă (procariota) deasupra cărei stăm. 
Ne-a mai rămas nădejdea acestui fir de iarbă (ARN viral); 
Nu ne-a lăsat cu totul lumina soarelui». 


În faţa primejdiei de-a dispărea pentru totdeauna, se roagă de Djaratcaru să-și găsească o 
soție. 

Mai bine ia-ți soție, moștenitori să-ţi nască ! 

Destinul lui este făurit, spune Mahabharata, de "ințelepţii cât degetul cel mic” (nucleotide) 
care, pregătind un altar de jertfă pentru ca ADN-ul lor să aibă moştenitori, cărând surcele 
(aminoacizi), se hătărăsc să pedepsească purtarea arogantă a acestuia (şi Popol Vuh vorbeşte de 
Vucub-Caquix, care şi el era foarte trufaş), prin rostirea unui descântec care solicita naşterea unui 
zmeu mai puternic decât stăpânul lor: 


»Să iasă-n lume-alt Indra de zeci de ori mai tare 

Și mai slăvit ca Indra acesta, îngânfatul ! 

Și fie ca-n virtute pe-ntâiul să-l întreacă 

Și teamă-n veci să aibă de el, trufaşul Indra ! 

Să fie un alt Indra, dar dintre zburătoare (aluzie la virus) 
Născut, cu-nfăţişare de pasăre semeaţă». 


179 Lethe, zeiţa şi personificarea Uitării. De la ea îşi trăgea numele una dintre apele Infernului, care avea darul 
să-i facă pe cei morţi să uite viața pământească. 
180 Aici este originea cărții a XII de tarot ”Spânzuratul” şi a funiei din jurul gâtului novicelui la ceremonia de 


iniţiere a Francmasoneriei. 
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Ce a urmat ? Știința spune că o procariotă a "înghiţit” o mitocondrie care va asigura energia 
necesară regenerării tuturor componentelor acestora. 


T ancestrală 
nucleu 


e 
w 


/ Mitocondrie 
Bacterie 


Numai că, mitocondria va fi un cal troian. Mahabharata spune că ea este Djaratcaru venit 
aici să ia de soţie pe sora unui zmeu (catena feminină a unui ADN de procariotă). Lăsând-o 
însărcinată, ea-i va da un fiu care, studiind ”/egi și stihuri”, deprinzând "datini vechi” şi devenind 
"preot şi cărturar de seamă”, "Cel viu Dintotdeauna” »/... pe zmei, /Cei înrudiți cu dânsul, de 
ardere (de uitare) să-i scape/». 

Pentru asta a dat o lege de care ar trebui să asculte toți dacă vor nemurire: 


"Cuvântul ei în oameni sălășluit (ARN-ul viral), te-ndeamnă 
să nu faci rău nici unei făpturi din câte-s vii. 

Smerit întotdeauna şi fără gând viclean, 

Iertare şi dreptate în fapte şi cuvânt”. 


Reuşita lui este deplină, ADN-ul mitocondriei se replică independent de ADN-ul celulei și 
cine va bea din fântâna Memoriei, Anamnesis a "Celui viu Dintotdeauna” va deveni nemuritor. 
Epopea indiană Mahabharata, cât şi epopea asiro-babiloniană ”Enuma Eliş”, mai vin cu 
câteva precizări care fac puţină lumină în basmul "Harap Alb”: 
— prima spune de "calul cel alb” destinat sacrificiului în Vede (face munca de rând în celulă) e 
negru dar poate să devină alb (virus): 


»Mi-a spus Vasuki că prea frumoasa Kadru (Celula) 

S-a-nverşunat odată, şi tot spunea: "e negru, 

E negru la culoare” spunea mereu de calul 

Cel alb’? precum e spuma de unt (substanţa nemuririi), bătută proaspăt. 
Și zmeilor le zise: Îi voi schimba culoarea, 

Nădăjduind că fiii au să se învoiască». 


- a doua spune că Marduk a hotărât ca »pe pământ să se facă aidoma cu ceea ce se săvârşeşte în 
cer, chiar dacă se despart "Capetele Negre” (oamenii de rând) întru credința lor în zei (legea 
liberului arbitru)». 

Mai zăbovim un pic în divagaţia noastră pentru a ne reaminti câteva noțiuni de biologie 
celulară. 


181 Aceste cerinţe le întâlnim şi astăzi la toate căile spirituale care se respectă. 
182 Metaforă pentru cei ce prepară în celulă băutura nemuririi. 
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STRUCTURA CELULEI 
Pentru că întreaga acțiune a basmului Harap-Alb se desfăşoară de fapt în interiorul unei 
celule, vă prezentăm mai jos structura acesteia. 
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Citoplasma, porii nucleului, ADN-ul celulei, ARN-ul acesteia, ribozomii, reticulul 
endoplasmatic şi mai ales mitocondria vor juca un rol de seamă în naraţiune. 


STRUCTURA VIRUSULUI 
Pentru că virusul este cel ce coordonează toate acţiunile lui Harap Alb vă prezint mai jos şi 
structura acestuia: 


Proteina nucleocapsidei 


Genomul ARN viral 


Proteina 


Transcriptaza 
capsidei 


inversa 


LAON 
is... 


Proteina 
matricei 


Integraza 


Anvelopa 


Pr 
lipidica Dia 


Glicoproteina transmembranara 


Glicoproteina citoplasmei 


Nu numai că virusul este ”o piatră” învelită într-o proteină, el este o "civilizaţie Borg”, în 
care componentele sunt holograme ale întregului. Fragmentele dezmembrate reflectă întregul și 
comunică între ele aşa cum am arătat în eseul ”Singularitatea tehnologică şi virusul”. Virusul sau 
"Pleroma” cum spun gnosticii, are genomul alcătuit din doi acizi ribonucleici despre care aceiaşi 
gnostici spun că unul este ”Logos” (cuvântul) şi celălalt ”Sophia” (înţelepciunea). Cabala şi 
francmasonii denumesc aceşti acizi Jakin şi Boaz şi am vorbit mai pe larg despre ei în 
"Francmasoneria şi virusul”, iar Popol Vuh numeşte acest genom ”"pizom-gagaf '*” (forţa răsucită). 

Ştinţa afirmă că o parte a genomului conține formula de preparare a componentelor şi o altă 
parte conţine instrucțiuni de urmat pentru a se finaliza cu succes clonarea, iar structura lui este ca 
cea din figura de mai jos. 


183 Şi atunci Balam-Quit a lăsat semnul fiinţei sale pizom-gagaf, după cum s-a numit. Nu se putea desluşi ce 
anume înfăţişează, căci era în întregime înfăşurat şi nu se putea dezveli. Şi nu se zăreau cusături, pentru că nimeni n- 
a văzut când aceasta a fost înfăşurată. 
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În basmul nostru, de prima parte se ocupă Craiul, Harap-Alb, Calul, Spânul, ursul, cerbul, 
prietenii lui Harap Alb, furnicile, albinele, iar de a doua parte se ocupă Baba cerşetoare, Sfânta 
Duminică, Fiica Împăratului Roş. Datorită proprietăţii holografice a componentelor virusului putem 
considera o identitate între Crai, Cal, Spân, asigurată de ARN-ul viral masculin şi o alta între Baba 
cerșetoare, Sfânta Duminică și Fata Împăratului Roş, asigurată de ARN-ul viral feminin. Ursul cu 
sălățile lui, cerbul cu nestematele lui, furnicile, albina, prietenii lui Harap Alb, reprezintă contribuția 
celulei la clonarea virusului. Craiul cu blana lui de urs este fuziunea necesară dintre virus şi celulă, 
este amestecul de alb cu negru, de cer cu pământ, asupra căruia trebuie să se aplice cele patru 
procese chimice principale ale celulei: transcriptaza, translația, descompunerea (solve) şi biosinteza 
(coagula), ultimile două numite și Marile Mistere, pentru a separa albul de negru şi a transforma pe 
Fiul Craiului, întâi în Harap-Alb și apoi, prin tăierea capului, în ARN pur. 


Basmul ne mai spune că nu toți oamenii pot deveni nemuritori. O dată când fiul cel mare şi 
mijlociul pică testul curajului şi a doua oară când pentru a sublinia că nu toţi oamenii sunt duali, 
Spânul va pălmui pe Harap-Alb, justificând că „Dacă dobitoacele n-ar fi fost înfrânate, de demult 
ar fi sfâşiet pe om (pe cei cu virusul activat). Şi trebuie să ştiţi că şi între oameni cea mai mare 
parte sunt dobitoace (nu au virusul activat), care trebuiesc ţinuţi în frâu, dacă ţi-i voia să faci 
treabă cu dânşii (evreii numesc pe păgâni, adică pe cei cu virusul neactivat - goimi, cuvânt ce 
înseamnă animal)”. 

Harap-Alb, hologramă a virusului, încarnat în ADN-ul celular, va parcurge traseul prezentat 
simplificat în imaginea de mai Jos: 
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Menţionăm că există viruşi care se multiplică numai în citoplasmă. Ei stau la originea 
simbolismului lupului [fură şi fuge, îşi schimbă părul (adică se regenerează) dar năravul ba, sunt 
reprezentați de Apollo Lykaios, de Mustafa Kemal poreclit ”/upul cenușiu”, în China de "Lupul 
ceresc”, la nativii nord-americani ca "lup singuratic”, în stindardul dacilor, lupul cu trup de balaur], 
modelând acțiunile de pradă ale lui Gingis Han, supranumit ” Lupul albastru ce s-a unit cu căprioara 
albă”. Ceilalți, de exemplu retroviruşii, pătrund până în nucleu şi contaminează ADN-ul celulei. 

În schimb, un retrovirus care are o membrană care conţine glicoproteine ce sunt capabile să 
se lege la o proteină receptor pe o celulă gazdă şi două lanţuri de ARN viral cu trei enzime: 
protează, revers-transcriptază şi integrază, pătrunde până în nucleul celulei. Proteaza apără virusul 
de atacul sistemului imunitar al celulei, revers-transcriptaza pune o mască ARN-ului viral pentru a 
nu fi recunoscut de ADN-ul celulei și integraza amestecă ARN-ul viral mascat cu ADN-ul celular. 
Prima etapă de replicare este legarea glicoproteinei la proteina celulei gazdă. Odată ce acestea au 
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fost legate, membrana celulară se degradează, devenind parte a celulei gazdă, iar firele de ARN și 
enzimele intră în celulă. În interiorul celulei, revers transcriptaza creează o catenă complementară 
de ADN din ARN-ul retrovirusului şi ARN-ul original este degradat; această catenă de ADN este 
cunoscută sub denumirea de ADNc (ADN complementar ARN-ului viral). Cele două fire intră în 
nucleu unde este integrat în ADN-ul celulei gazdă cu ajutorul integrazei. 


Din această poziție el va genera cel puţin trei copii ale genomului viral, din care două vor 


produce proteinele necesare învelișului proteic şi al treilea, sacrificându-se, se va regenera de la 
zero în citoplasmă şi mitocondrie (vechiul Cal Troian), ajutat de Fata Impăratului Roş, viitoarea 
parteneră de viaţă. 
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Acum putem să revenim la basmul nostru. 
Procesul de clonare a fost revelat strămoşilor omenirii de către şamani sau alte persoane care 
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practică transa şamanică (sursă a Științei Tradiționale), sub formă de mituri și basme, devenite 
"ştiinţă popularizată, știință pentru toți” şi mijloc de aducere aminte, alături de alte metode (religii, 
pelerinaje). Basmul existent şi în alte tradiţii, a fost prelucrat genial de Ion Creangă, actorii 
procesului de clonare fiind personalizați de acesta astfel: 


Împăratul Verde este celula ca întreg; 

Craiul reprezintă virusul ca întreg; 

Podul se formează prin ataşarea virusului la celulă; 

Baba, Sfânta Duminică, Fata Împăratului Roş şi Regina albinelor, sunt acea parte a 
genomului viral care conține instrucţiunile pentru efectuarea clonării; 

Calul este ARN-ul viral de transport; 

Craiul în blană de urs este transeriptaza inversă, blana ursului fiind o catenă de ADN 
celular, necesară deghizării nucleotidului viral pentru a crea un ADN complementar fără de 
care nu se poate intra în nucleu; este utilizată blana ursului în locul oricărei alte blăni, 
datorită simbolismului ei (blana nu este ursul dar îl sugerează, plus că ursul poate umbla în 
două labe, imitând omul). 

Spânul este integraza, ce realizează intrarea în nucleu și intercalarea ADN-ului 
complementar al ARN-ului viral, în ADN-ul celular; 

Fântâna este porul nucleului; 

Fiul Craiului cu blana ursului primită de la tatăl său este ARN-viral (alb) amestecat cu 
ADN celular (negru); 

Harap-Alb este un Fiu de Crai dual, în care albul (partea celulară) este separat total de negru 
(partea virală). 
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Ursul paznic la grădina cu ”sălăţi” este, ca și Împăratul Verde, celula ca întreg; 

Sălățile sunt aminoacizii necesari clonării; 

Coarnele cerbului sunt catenele ADN-ului celular iar nestemata pierdută anual este un virus 
clonat. Tăierea capului cerbului și preluarea tuturor nestematelor simbolizează preluarea 
controlului metabolismului celulei de către virus; 

Împăratul Roş este ADN-ul mitocondriei, iar mitocondria este Împărăţia lui; 

Prietenii ”umani” ai lui Harap-Alb sunt enzime de catalizare a reacțiilor din citoplasmă și 
mitocondrie pentru a produce elemente chimice necesare biosintezei acidului ribonucleic 
viral, restrițiile ascetice stimulând aceste reacţii; 

—  Gerilă = abstinenţa sexuală; 

—  Flămânzilă = renunțarea la excesele alimentare; 

—  Setilă = renunţarea la excesele de alcool; 

—  Ochilă = contemplarea/meditaţia; 

—  Păsări-Lăţi-Lungilă = extazul şamanic; 


Fata Împăratului Roş este o genă!“ virală feminină produsă deja de mitocondrie; 
p ` 
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Gena este o unitate moleculară a eredității care codifică un polipeptid sau a unui lanţ ARN. 
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— Munţii care se bat cap în cap sunt siturile mobile ale ribozomului care fac translația; 

—  Turturica este un alt ARN mesager; 

— Cele trei smicele sunt noile enzime ale virusului: transcriptaza inversă, integraza şi 
proteaza; 

— Tăierea capului lui Harap-Alb reprezintă pregătirea matisării a două gene prin îndepărtarea 
intronilor, deci îndepărtarea negrului, încât Fiul de Crai rămâne alb imaculat. În "Eroul cu 
1000 de chipuri” Joseph Campbell spune, la pg. 167, că: decapitarea este uciderea 
sufletului carnal în războiul sfânt. De aceea musulmanii decapitează prinşii,; 

—  Omorârea spânului, prin aruncarea din înaltul cerului, de către cal este reciclarea produselor 
reziduale (reacția de descompunere); 

— Nunta este matisarea a doi exoni, Fata Împăratului Roş și a Fiului de Crai, și le spunem 
exoni pentru că, aşa cum vom explica mai jos, prezentarea lui Creangă se mută la nivel 
molecular, părăsind nivelul celular de până acum (splicing, cuvântul în engleză care 
desemnează matisarea înseamnă şi lipire cap la cap şi căsătorie). 


În analiza basmului "Harap-Alb” este necesar să mai precizăm câteva aspecte. Basmul în 
sine este "ştiinţă popularizată”. Dacă pentru a înțelege Cabala ar trebui să fim în același timp 
matematician, specialist în fizica cuantică, biochimist, astronom şi psiholog, acest basm poate fi 
înțeles de o persoană care are câteva noțiuni generale de biologie şi biochimie. 

Când tradiţiile ne vorbesc despre un timp mitic în care omul comunica direct cu zeii cereşti, 
urcînd pe un munte, pe un arbore, pe o liană şi se putea ridica la Ceruri cu adevărat şi fără efort, iar 
Zeii coborau regulat pe pămînt, amestecîndu-se cu Oamenii, se referă la două etape din evoluţia 
viului: prima este formarea citoscheletului şi a doua formarea nucleului. În urma acestui eveniment 
mitic, comunicațiile dintre Cer şi Pămînt au fost rupte, iar Dumnezeu s-a retras în Înaltul cerului (în 
multe tradiţii, această izolare a zeului ceresc s-a exprimat prin transformarea lui ulterioară în Deus 
otiosus). 

Am spus în altă parte că pentru un virus este ideală o celulă care a mai fost "călcată” de el, 
pentru că aceasta, între timp, s-a înarmat suficient (Și-a întărit sistemul imunitar) pentru a-i opune 
rezistenţă şi care nu va muri prea repede în timpul exploatării și în care el a lăsat un "cal troian”, 
Împăratul Verde devenind astfel un frate mai mare al Craiului. Numele de Crai, care la noi are 
sensul de "Don Juan”, descrie tocmai această caracteristică a virusului de a trece şi pe la alte celule 
(femei) şi de a le exploata. 

Faptul că atât Împăratul Verde cât şi Craiul au câte trei copii ne semnalează că acțiunea va 
cobori până la nevel molecular, codonii având câte trei nucleotide fiecare. 
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Podul este legătura ce se va forma între cele două lumi, a virusului şi a celulei, pe care va 
cobori ARN-ul viral (Craiul) şi transcriptaza inversă ce-l va îmbrăca pe Fiul de Crai cu o blană de 
urs, transformându-l în ADN complementar (deghizare care-l va apăra de atacul sistemului imunitar 
al celulei). 

El se realizează în momentul în care virusul s-a atașat de celulă, podul, în limbaj ezoteric, 
simbolizând trecerea de pe un mal pe celălalt, unirea cerului cu pământul utilizând scara 
reprezentată de ARN-ul viral, trecerea de la starea supraomenească la starea omenească, de la 
nemurire la contingenţă, „de la lumea supersensibilă la cea sensibilă” (R. Gu&non), reprezentând şi 
începutul unei călătorii inițiatice. Călătoria inițiatică din societăţile secrete chineze se realizează tot 
prin trecerea unor poduri: fie un pod de aur, închipuit printr-o fâşie de stofă albă, fie un pod de fier 
şi de aramă, simbolizând apa şi focul, nordul şi sudul, principiile yin şi yang. 

În alte tradiţii se vorbeşte despre un pod cu şapte arce (cei şapte codoni ai ARN-ului viral). 
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Toate aceste tradiții confirmă simbolistica podului, loc de trecere şi de încercare. Podul 
trebuie traversat, pentru că numai aşa se poate obține mântuirea (regenerarea). Se spune că primul 


om (ARN-ul viral) care va trece podul va muri până-ntr-un an (la mijlocul clonării, urmând 
regenerarea de la zero). 
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Proba podului, crucială în desfăşurarea procesului de inițiere al tânărului fiu de crai, are 
drept scop deghizarea nucleotidei virale prin îmbrăcarea blănii de urs pe care i-o dă transcriptaza 
inversă, alias Craiul-tată. 

Transcriptaza inversă este o ADN polimerază care utilizează o matrice de ARN viral şi un 
ARN primer pentru a iniția sinteza unei catene de ADN, care este covalent legată de primerul ARN. 
Sinteza ADN este inițiată prin adăugarea unui dezoxinucleotid la grupul 3°- hidroxil al primerului. 
Rezultă astfel o moleculă hibridă ARN-ADN (cADN), din care ribonucleaza dislocă monocatena de 


ADN (complementară ARN matrice) care va acționa ca matrice pentru realizarea unei bicatene 
helicoidale de ADN viral. 
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Acest lucru este posibil pentru că, în cazul virusului, informația genetică poate circula de la 
ARN— la ADN. 


Eroul acestui transport este Calul, animal cu un simbolism ezoteric extrem de încărcat. 


Redăm mai jos câteva exemple din "Dicţionarul de simboluri” a lui Jean Chevalier, vol. 1, pg. 224, 
cu referire strictă la subiectul nostru. 


Există o credință înrădăcinată în memoria tuturor popoarelor, potrivit câreia, la origine, 


384 


calul tâşneşte galopând din bezna adâncurilor htoniene, fie din măruntaiele pământului, fie din 
adâncurile mării (ARN-ul de transport se deplasează din nucleu în citoplasmă şi invers). Fiu al 
nopții (al celulei) şi al misterului (al virusului), acest cal arhetipal este purtătorul deopotrivă al 
vieţii (elemente virale) şi al morţii (elemente celulare), fiind legat atit de focul ce nimiceşte şi 
triumfă (mitocondria), cât şi de apa ce hrăneşte şi îneacă (citoplasma). 

Dar nopții îi urmează ziua şi se întâmplă ca, urmând acest proces, calul să-și părăsească 
originile întunecate, înălțându-se la ceruri, în plină lumină. El apare într-un alb veșmânt de slavă 
și încetează să mai fie lunar şi htonian, devenind, în lumea zeilor buni și a eroilor, uranian sau 
solar (aici este vorba de ARN-ul viral regenerat). Acest cal alb ceresc se obţine prin stăpânirea 
instinctelor, strunirea și sublimarea lor, fiind cea mal nobilă cucerire a omului. De aceea calul este 
când benefic, când malefic. Căci calul nu este un animal ca toate celelalte. El este vehicul, este 
corabie și destinul lui este inseparabil de cel al omului. Calul poate deveni călăuză clarvăzătoare 
și atunci el conduce, căci el singur poate trece nepedepsit pragul Misterului inaccesibil rațiunii. 
Dacă s-ar isca vreun conflict între ei, cursa lor ar duce la nebunie și moarte, dar duce la triumf, 
dacă între ei este armonie. 

În prima parte a basmului Harap Alb, calul este animal al întunericului şi, clarvăzător şi 
obişnuit cu bezna, va exercita funcţia de călăuză şi de mijlocitor, altfel spus, de animal psihopomp. 
Majoritatea accesoriilor transei șamanice au legătură cu calul. Astfel, toba rituală a cărei bătaie 
ritmică stârneşte şi întreţine transa este din piele de cal; iakuţii şi alte popoare o numesc chiar 
"calul şamanului”. Ca să meargă în lumea cealaltă, şamanii se slujesc de un toiag cu un capăt în 
forma de cap de cal, numit toiagul Cal, de care se folosesc ca de un cal adevărat, ceea ce aminteşte 
de coada de matură a vrăjitoarelor. 

În practicile dionisiace, în vaudou-ul haitian şi african, în zar-ul abisinian ca şi în 
străvechile mistere din Asia Mică, are loc răsturnarea de roluri dintre cal şi călăreț, omul devine el 
însuşi cal spre a fi călărit de un duh. În trodiţiile chineze antice, neofiţii erau numiţi la Iniţiere, 
mânji. La rându-le, propovăduitorii de noi învățături li se spunea negustori de cai. Când se 
organiza o adunare Iniţiatică, mai mult sau mai puţin secretă, se spunea că se slobozesc caii. 

Pegasul reprezintă, nu contopirea celor două planuri, superior şi inferior, ci sublimarea, 
trecerea de la unul la celalalt: Pegas îi duce trăsnetul lui Zeus; este un cal ceresc, originea lui este 
totuşi htoniană, de vreme ce el s-a născut fie din iubirea dintre Pooseidon şi Gorgona, fie din Glia 
fecundată de sângele Gorgonei. Se poate spune că el reprezintă sublimarea instinctului şi pe 
înțeleptul Iniţiat. 

De cele mai multe ori, caii morţii sunt negri, aşa cum este Charos, zeul morţii la grecii 
moderni. Dar mai există şi cai palizi, sau vineți, adeseori confundați cu calul alb uranian, dar a 
căror semnificaţie este exact contrară. Dacă aceşti cai palizi sunt numiţi uneori albi, culoarea lor 
albă este nocturnă, lunară, rece, vidă (un ARN celular de transport). 

Htonian la origine, calul devine, treptat, solar şi uranian. Apare ca frapantă constatarea că 
uralo-altaicii reprezintă hierogamia Glie-Cer prin cuplul Cal Alb - Bou Cenuşiu. Calul - armăsar, 
desigur - este aici o epifanie cerească. Caii trag carul soarelui şi-i sunt consacraţi. Calul este 
atributul lui Apollo, în calitatea lui de conducător al carului solar. Într-o miniatură din Hortus 
dellciarum de Herrade din Landsberg, carul soarelui este tras de doi sau patru cai, iar cel al lunii 
de boi. Este vorba de reluarea unei teme antice. 

Mithra urcă la cer în carul soarelui, Ilie se înalță la ceruri într-un car de foc tras de cal, 
calul indian asha, al cărui nume înseamnă "cel care răzbate". În Rig Veda soarele (virusul) este 
armăsar (ARN în celulă) și pasăre (ARN care părăseşte celula, își ia zborul). Calul alb este călărit 
de cel numit Credincios și Adevărat (Apocalipsa, 19, 11), adică de Hristos. 

ADN-ul complementar alias Fiul de Crai deghizat cu blana ursului luată de la "tatăl său”, 
"călare” pe un ARN de transport, activat prin ingerarea Jăratecului (la sugestia Sfintei Duminici 
alias softul viral care supraveghează clonarea), se va îndrepta spre un por al nucleului deplasându-se 
prin citoplasmă, simbolizată în basm de pădurea întunecată, („de la un loc i se închide calea şi 
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încep a i se încurca cărările”) sau, în limbaj ezoteric, "pădurea labirint”, simbol ambivalent, loc al 
morţii şi al regenerării. În legende şi basme pădurea este locuită de făpturi misterioase, cel mai 
adesea amenințătoare care întruchipează toate acele pericole cu care Fiul de Crai trebuie să se 
confrunte pe perioada inițierii sale cu scop final regenerarea. 

Pădurea pe care o traversează Fiul de Crai poate fi comparată cu labirintul pe care se 
întemeiază multe ceremonii de iniţiere ce au drept scop să-i arate neofitului, în chiar timpul vieţii 
sale pământeşti, felul de a pătrunde, fără a se rătăci, pe teritoriile morţii. 

Traversarea labirintului devine deci o călătorie iniţiatică, ce cu cât este mai grea, cu cât 
obstacolele sunt mai numeroase şi mai grele, cu atât mai mult adeptul se transformă şi, în cursul 
acestei iniţieri itinerante, dobândeşte un nou sine. Transformarea eului care se operează în centrul 
labirintului (nucleu) şi care se va afirma fără echivoc la capătul călătoriei de întoarcere, la sfârşitul 
trecerii de la întuneric la lumină, va însemna victoria spiritualului asupra materialului şi, în acelaşi 
timp, al veşnicului (a virusului) asupra efemerului (a celulei), al inteligenţei asupra instinctului. 

Qinzhe Huangri, primul Împărat (un virus) jignit de a fi fost primit de muntele Qiang 
(nucleu) cu o furtună, a pus, drept represalii, să fie tăiați copacii care-l acopereau, reprezentare 
simbolică a paznicilor plasați la porii nucleului. 

Când, vechii greci şi latini, precum şi alte popoare, considerau pădurile sălaşul tainic al 
Zeului, nu mai era vorba de simpla citoplasmă ci de un virus aflat în citoplasmă în faza de 
asamblare. 

Pentru intrarea în nucleu și integrarea în ADN-ul celular, Fiul de Crai are nevoie de un aliat 
care nu este altul decât Spânul, alias /ntegraza virală, o altă componentă a virusului. Ajunși la 
fântână al cărui capac nu este altceva decât porul de intrare în nucleu şi care este un aparat complex, 
în formă de coş, numit Complexul Porului Nuclear (CPN) care obturează porul ca un dop şi care se 
reliefează în afară, atât în citoplasmă cât şi în nucleoplasmă. 
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Fântâna, în basmul lui Creangă, este nucleul, iar nucleoplasma este apa vie care-l va 
regenera pe Fiul Craiului. Simbolismul fântânii cu apă vie este exprimat în special printr-un izvor 
care țâşneşte în mijlocul grădinii, la piciorul Pomului Vieţii (ADN-ul celular), în centrul Paradisului 
terestru (nucleu), şi care se împarte după aceea în patru fluvii (cromatide) care curg spre cele patru 
direcţii ale spaţiului. În funcţie de diferitele terminologii este fântâna vieţii, sau a nemuririi, sau a 
tinereţii veşnice, sau fântâna învăţăturii. Potrivit tradiţiei, fântâna tinereţii veşnice se iveşte la 
poalele unui arbore (ADN). Prin apele ei mereu schimbătoare, fântâna simbolizează nu nemurirea 
(asta aparține virusului), ci o perpetuă întinerire. Băuturile divine sau cele care slujesc la sacrificii, 
ambrozia, soma, hidromelul sunt obţinute din aceste fântâni ale tinereţii veşnice. Cel care bea din 
ele se eliberează de rigorile condiţiei temporale şi, printr-o tinereţe mereu reînnoită, obţine 
longevitatea, pe care o produce de altminteri şi elixirul alchimic. 

La germani, fântâna lui Mimir conţinea apa cunoaşterii. Apa ei era atât de prețioasă încât, 
pentru a dobîndi dreptul de a bea din ea, zeul Odin a acceptat să renunţe la un ochi (infirmitatea 
simbol al virusului). Acesta a fost preţul ca să poată bea din apa cunoaşterii, a profeţiei şi a poeziei. 

După tradiţiile orfice, la poarta infernului (nucleului) se află două fântâni; trebuie să faci 
parte din seminţia Cerului (a virusului), din fiinţele spiritualizate, pentru a bea din apa fântânii 
memoriei care îți dă viaţă veşnică. Atunci te vei apropia de paznicii din prag şi le vei spune: "Sunt 
un copil al pămîntului şi al cerului, dar neamul meu se trage din cer. Atunci îţi vor da să bei din 
apa asta şi vei trăi veşnic printre eroi”, spune o Tabletă de aur de la British Museum. 


Despre această fântână se vorbeşte şi în Biblie: 

În ziua a şaptea a Genezei va avea loc un proces de diferenţiere între doi poli, adică între 
masculul Adam și cealaltă parte a sa, feminină, cunoscută sub numele de "neîmplinit”. leșind din 
confuzie, îmbrățişând feminitatea fiinţei sale, potențialul nemaiîntâlnit care îl locuiește, Adam se va 
realiza. Acest stâlp feminin al lui Adam este Nekebah în ebraică, ceea ce înseamnă o "gaură", un 
"abis". În ea, scăldată în apele Shamain-ului, amnionul divin, Dumnezeu depune Sămânţa Sfântului 
Nume, în ea este chemată să se desfăşoare creşterea Sfântului Nume, prin aceste nunţi mistice. 
Acest pol feminin este deseori simbolizat, aşa cum tocmai am spus, de o "fântână" al cărei cuvânt 
Ber N3 este anagrama verbului Bara N53, "a crea". A cobori în această fântână, aşa cum a făcut 
Iosif, cel de-al unsprezecelea fiu al lui Israel, înseamnă a cobori în femininul interior, a-l îmbrăţişa 
ŞI apoi a se transforma într-o experiență mistică de nedescris, care este o nouă creaţie de care rutina 
ŞI siguranţa ne sunt străine. 

Din această fântână iese prinţul transformat sub numele de Harap-Alb, ying şi yang. 


Scara în spirală pe care va trebui să coboare şi să urce Fiul Craiului, este ADN-ul celular. 
Integrarea lui în ADN cu ajutorul Spânului, alias ”integraza virală” presupune o subordonare totală 
față de acesta. 

Timpul desfăşurat la nivelul celulei diferă de timpul în care se desfăşoară acţiunea basmului. 
Ca urmare integraza desfăşurată la nivelul basmului ne permite să observăm că ARN-ul viral se 
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integrează întâi într-o catenă a ADN-ului şi în această situaţie prepară prin translație componentele 
învelitorii proteice, profitând de adormirea ursului, alias celula, de către Sfânta Duminică şi abia 
apoi în catena a doua, provocând moartea cerbului. 


Phenylalanine 


Methionine 


Start codon 


Membrana celulară Citoplasma 


În scena furtului de ”sălăţi” putem observa puternicul simbolism al ursului, despre care ştim 
că iarna doarme, timp în care virusul îşi prepară componente pentru el (cu Lilith'5), după care 
primăvara, vara şi toamna ursul (cu Eva) produce componente pentru celulă. 

Această disproporție între timpul acordat virusului şi cel utilizat de celulă nu convine lui 
Harap-Alb şi ca urmare se va hotărî să ia în stăpânire întreaga celulă prin tăierea capului cerbului 
fermecat. Abia acum, ARN-ul viral se va integra şi în catena a doua a ADN-ului celulei. 

Simbolismul cerbului este foarte bogat. Iată câteva consideraţii din "Dicționarul de 
simboluri” a lui Jean Chevalier, vol. 1, pg. 290: 

Cerbul a fost deseori asemuit arborelui vieţii din cauza coarnelor lui rămuroase care se 
reînnoiesc periodic (catenele ADN). Este simbolul fecundității, al ritmurilor creşterii, al 
renaşterilor. Cerbul care trăieşte în libertate evoca, prin totala lor lipsa de teamă, puritatea 
primordială care implica o familiaritate cu animalele. Origene vede cerbul ca pe un duşman şi 
urmăritor al şerpilor (al viruşilor). Cerbul lopătar are o caracteristică aparte: calcă cu copitele 
din spate exact pe urma copitelor din faţă, ceea ce simbolizeaza modul în care trebuie să 
procedeze virusul pentru a se clona (legea similarităţii din magie despre care vorbeam la început). 

Zilele cerbului (ADN-ului) sunt numărate. El este prezentat în imagini ca fiind rănit de o 
săgeată (simbol al virusului, al soarelui), ținând în gură un fir de iarbă cu puteri tămăduitoare. 

Victoria virusului, a lui Harap Alb în cazul nostru, este semnalată în reprezentarea zeității 
galice numită Cernunnos, adică cel care are creştetul capului ca un cerb. Este reprezentată stând în 
postura lui Buddha pe cazanul de argint al lui Gundestrip, ținânând într-o mână un colier de metal şi 
în cealaltă un şarpe, semne ale victoriei. Este înconjurată de felurite animale, printre care se disting 
un cerb şi un şarpe. Coarnele de cerb care-i împodobesc capul reprezintă preluarea puterii ca urmare 
a intervenţiei luminii cereşti. 


185 Astfel, conform Cabalei, Dumnezeu (Demiurgul) ar fi creat pe Adam (catena masculină a ADN-ului) şi pe 
Lilith (catena femenină a ADN-ului) din ţărână (nucleoplasmă). In urma virusării, Lilith a fost înlocuită de EVA 
(ARN-ul viral femenin) şi de aceea nu apare în Biblie. 
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Victoria mai este reliefată în serbările cu caracter straniu din Evul Mediu, descrise de Rene 
Guenon în ”Simboluri ale ştiinţei sacre”, pg. 148. Astfel, în timpul ”Sărbătorii măgarului” un 
măgar (ARN viral), atunci simbol satanic, este dus până în inima bisericii, unde ocupă locul de 
onoare şi primeşte cele mai extraordinare dovezi de venerație. Şi intrarea lui Isus în Ierusalim călare 
pe un măgar, are acelaşi simbolism. Saturnaliile vechilor romani creau o imagine răsturnată a lumii 
în care sclavii porunceau stăpânilor, deci o lume în care totul se făcea de-a-ndoaselea. ” Sărbătoarea 
nebunilor” în cursul căreia clerul inferior parodia ierarhia ecleziastică şi liturghia. Ei purtau o scufie 
cu urechi lungi, simbolizând măgarul. Toate sunt reprezentări a decăderii din funcţie a zeului Saturn 
(ADN-ul celulei), regele Vârstei de Aur. 

În toate miturile, datorită potenţei sale, virusul este considerat aducător de ploaie, de creştere 
a fertilității. Orice secetă era pusă pe seama cerbului care nu-şi mai făcea datoria şi de aici 
necesitatea de a fi omorât şi acesta este sensul dansului trot, popular în Cambodgia. 

Dansul cerbului în jurul unul pin (simbol al potenței întâlnit pe tirsul purtat de Dionysos) 
înălțat în piaţă de indienii din America de Nord exprimă deja victoria virusului, "cerbul dansând 
cum îi cântă acesta”. Aceeaşi victorie este reprezentată în arta Indiană printr-un arbore ce răsare 
dintre coarnele ramificate ale animalului, iar în alte zone ca cerb înnaripat, simbolizând dorinţa 
arzătoare de a se uni cu Dumnezeu. Efigia sacră a Zeului-Soare a indienilor hopis din Arizona este 
crestată pe o piele de cerb lopătar, deci un cerb mort. În secolul al XVI-lea, indienii din Florida 
obişnuiau ca primăvara, cînd celebrau sărbătoarea Soarelui, să ridice un stâlp în vârful căruia era 
atârnată pielea unul cerb prins după un ceremonial anume şi care, înainte de a fi atârnată în vîrful 
stâlpulul, era umplută cu diferite ierburi pentru a-i reda forma iniţială. Această imagine era 
îndreptată către soare-răsare (virusul ce luase astfel locul soarelui, a mitocondriei) şi indienii 
dansau în jurul ei rugându-se să aibă parte de un anotimp îmbelşugat. Și românii au moştenit din 
moşi-strămoşi expresia "a pune pielea pe băț”, pielea referindu-se, mai profund, la capsida de 
natură proteică ce acoperă genomul viral, și băţul, la ARN-ul viral din interiorul capsidei. 

Pentru a obţine victoria, Sfânta Duminică îi dă „obrăzarul şi sabia lui Statu-Palmă Barbă- 
Cot, de unde le avea” pentru a fi sigură de victorie. 

Statu-Palmă, entitate grotescă şi terifiantă în acelaşi timp, o sinteză de antinomii şi de 
absurdităţi, având statura de o palmă, barba de un cot, capul cât o nucă, ochii cât talgerele nu poate 
fi decât o deghizare a Spânului, aspect al integrazei virale, ce va desprinde catena masculină a 
ADN-ului, înlocuind-o cu ARN-ul viral. După victorie eroul remite nestematele Sfintei Duminici în 
semn de omagiu, ca dreaptă proprietate, dar ea i le dă imediat înapoi ca Verde-Împărat să le ţină în 
depozit până îndeplineşte şi ultima etapă, regenerarea lui. 

Din punct de vedere ezoteric, Vasile Lovinescu în cartea "Creangă și creanga de aur” ne 
spune: 

»Alternanța de strălucire şi stingere, de umilinţă şi de măreție a Sfintei nu este 
întâmplătoare. Nu e o chestiune de „„smerenie” în sensul religios al cuvântului; în punctul de 
vedere transcendent unde se situează efectiv Sfânta, nu mai poate fi vorba de smerenie şi de 
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orgoliu, nici de alte cupluri complementare, căci domeniul dualității e de mult depăşit. E o 
succesiune de eclipse şi epifanii, de afirmări şi de negări, de plus şi de minus, voite şi riguros 
obligatorii când Unitatea principală se propagă, se insinuează în dualitate, în moduri ondulatorii, 
adică printr-o suită de manifestări şi de ocultări. Genul uman decăzut nu poate avea legătură cu 
Arhanghelul solar decât prin aspectele umile ale acestuia, singurele puncte de tangenţă posibile. 
Pomana pe care acesta o cere e o punte caritabilă aruncată de Sfânta Duminecă între Cer şi 
pământ. De aceea, în esoterismul musulman se spune că Polul spiritual al epocii se arată printre 
oameni ca cerşetor sau ca negustor ambulant. 

În unul din momentele ei „plus”, Sfânta spune: „Știu dinainte ceea ce au de gând să 
izvodească puternicii pămâtului şi adeseori râd în hohote de nepriceperea şi slăbiciunea lor "» 


Până aici, Harap Alb a fost ajutat constant de Sfânta Duminică, deci de partea virusului cu 
instrucțiuni de clonare și până aici basmul a prezentat lucrurile aşa cum se văd ele de la nivelul 
celulei. În continuare, unghiul de vedere se schimbă şi lucrurile sunt prezentate de la nivel 
molecular şi biochimic. De aceea acțiunea se mută în jurul mitocondriei și în interiorul ei, acolo 
unde este sediul tuturor reacţiilor chimice, în care totul este topit şi refăcut, un Infern care-şi merită 
numele, adică în Împărăţia Împăratului Roș, care deja ”preparase” două fete aproape identice (două 
gene), una cu elementele chimice provenite de la descompunerea unor macromolecule aparținând 
celulei şi alta din descompunerea unor componente virale. 

Ceea ce trebuie să facă Harap Alb pentru a separa ARN-ul viral de ADN-ul celular este redat 
în legenda amerindiană cu Tecuciztecatl şi Nanauatzin: 

Astfel, când Zeii se adună într-un loc numit Teotihuacan [...] şi se întreabă unii pe alţii: 
„Cine va fi însărcinat să lumineze lumea? ”, un zeu pe nume Tecuciztecatl răspunde: „Eu îmi iau 
sarcina să o luminez” (ADN amestecat cu ARN viral). Când zeii vorbind pentru a doua oară 
întreabă: „Și mai cine altcineva? ”, şi uitându-se apoi unii la alţii căutând să afle cine va fi acela, şi 
pentru că nici unul nu îndrăznea să se ofere spre a îndeplini o asemenea treabă; toţi se temeau şi se 
scuzau, au ales pe unul de care nimeni nu ţinea seamă şi era acoperit de „bubas” (pustule): ,„ Tu să 
fii acela, micule buboso” (ARN viral). El s-a supus de bunăvoie şi a răspuns: „Primesc porunca 
voastră ca pe o favoare......” 

După 4 zile de penitenţă, când zeii au văzut că Tecucizecatl se codea, se adresară lui 
Nanauatzin (aşa îl chema pe buboso), spunându-i: „ Hai, Nanauatzin, e rândul tău”. 

Abia ce şi-au sfârşit ei vorba, că zeul îşi adună toate puterile, închise ochii, îşi luă avânt şi 
se aruncă în foc (mitocondrie). Şi de îndată începu să trosnească asemenea unui obiect din care 
muşcă focul. 

Văzând acestea, Tecuciztecatl îşi luă la rându-i avânt şi se aruncă în flăcări. 

Povestea spune că o dată cu ei au intrat în vatră un vultur (ARN curat) care s-a ars şi de 
aceea această pasăre are acum penele negricioase şi că a fost urmat de un tigru (ADN amestecat cu 
ARN viral), ce numai s-a pârlit, aşa că blana îi este vârstată în alb şi în negru, fiind o aluzie la 
separarea care s-a produs în mitocondrie între elementele virale şi cele celulare. 

Și în realizarea lui Magnum Opus scopul alchimiștilor, pentru care Questa lui Harap-Alb 
este o imagine tipică, există trei etape succesive: opera la Negru (nigredo), inerentă "separaţiei" şi 
"putrefacției" (ARN-ul se desface până la nivel chimic), opera la Verde sau la Alb (albedo) în care 
virusul separă componentele lui de ale celulei, ca în final, în opera la Roşu (rubedo), ARN-ul 
pătruns în forja reprezentată de mitocondrie, prelucrat la roşu să-și ia forma finală de ARN viral 
nOu-nouj. 

Pentru a ilustra grozăviile ce se petrec aici, Împăratul Roş este înzestrat cu calităţi 
corespunzătoare. 

VEL este regentul sângelui şi înfruntarea lui este probaţiunea cea mai anevoioasă prin care 
trebuie să treacă un iniţiat (ARN-ul viral, sau orice persoană care a luat-o pe o cale inițiatică), 
pentru că străbate Niagara patimilor şi a tuturor instinctelor care-si au suportul şi sediul în sânge. 
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Harap-Alb va rămâne nevătămat şi neafectat de ele, deşi le îndură catartic, „smântânind ” sângele, 
luând cu o mână uşoară tot ce e pozitiv în el şi înainte de toate, suflul vital care vivifică toate 
lumile, de la infernuri până la paradise, fără de care, acestea ar fi nişte simple scheme. 
"Probaţiunea" lui Harap-Alb este aceeaşi cu probaţiunea lui Moise, croind cale prin Marea Roşie, 
pentru el şi pentru 'Poporul Ales”, din Egiptul vitreg, unde erau robi nu numai stăpânilor, dar şi 
"oalelor pline de carne din care mâncau până se săturau" (deci cu o dublă servitute) până la 
celălalt țărm, spre "Ţara Făgăduinţei"», spune Vasile Lovinescu în limbaj ezoteric, în analiza pe 
care o face acestui basm. 

Plotin afirmă că »Sufletul (ARN-ul viral) trebuie să se degajeze de orice formă, dacă vrea ca 
nimic să nu-l împiedice de a fi luminat şi plin de natura primă. Astfel, după ce s-a eliberat de toate 
lucrurile exterioare, sufletul se va reîntoarce în întregime către ceea ce este el mai intim în el». 

În India, Sankara spune: »Astfel, numai sunt “acesta” nici acesta”, ci sunt Supremul, 


lumina a tot ce există. Sunt Brahman, Unul fără al doilea, pur "fără interioritate şi fără 
exterioritate "» 
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Așa cum şamanul coboară în Infern să caute şi să recupereze sufletul bolnavului, răpit de 
demoni, sau cum coboară Orfeu în Infern să-şi aducă soția, Euridice, moartă de curind, așa va 
cobori şi Harap Alb în zona infernală a celulei pentru a o lua pe Fata Împăratului Roș. La fel ca 
Inana la coborârea ei în Infern, Harap trebuie să lase tot ceea ce-l mai leagă de celulă, pentru a 
deveni componentă virală pură. 

În extazul tradiţional al șamanilor se produce o suferință, o moarte şi o înviere, producându- 
se o sfârtecare a trupului urmată de regenerarea viscerelor şi organelor interne şi o ascensiune la cer 
(părăsirea celulei). 

Să menţionăm că şi Isus coboară în Iad, să-l mântuiască pe Adam, să restituie omului căzut 
în păcat, integritatea. Se moare şi se înviază nu pentru a desăvârşi o iniţiere - deja cîştigată -, ci 
pentru a salva un suflet (ARN-viral), spune Mircea Eliade. 

În ”Eroul cu 1000 de chipuri” Joseph Campbell spune, la pg. 181, că: În Australia se crede 
că spiritele au scos intestinele vraciului și le-au înlocuit cu cristale de cuarț sau cu un mic Șarpe 
înzestrat cu puteri, sau la pg.241: În experienţa oferită de Isus lui Petru, când l-a dus pe un munte 
înalt, s-a produs transfigurarea, carnea se dizolvase în faţa ochilor, revelând cuvântul (ARN viral). 
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Tot Mircea Eliade spune că: „Răscumărarea ” lui Jivatma, a individualității, se face numai 
după o purificare a ei prealabilă, numită în Alchimie Rectificare; operația este o „separare” a lui 
Atma de Jivatma, a Negrului de Alb, pentru ca primul, oarecum exteriorizat în aspectele 
implacabile, să poată lucra din afară la purificarea celui de-al doilea. Numai Separarea permite 
"mortificarea" inferiorului şi restructurarea planurilor inferioare din noi”. 

În Baghavat Gita, tânărul Krişna în care era încarnat Vişnu îi provoacă 2 viziuni prințului 
Arjuna, discipolul său. În prima, Vişnu îi arată Sinele imuabil şi în a doua se prezintă sub forma 
unor guri înfiorătoare, stăpâne ale trupului, ce devorează lumi şi ucide oameni. 

În basmul nostru, aceste guri înfiorătoare sunt prietenii” lui Harap Alb, enzime ce 
descompun macromolecule aflate în citoplasmă. 


„Si pe unde treceau, pârjol făceau: Gerilă potopea pădurile prin ardere. Flămânzilă mânca 
lut şi pământ amestecat cu humă şi tot striga că moare de foame. Setilă sorbea apa de prin 
bălți şi iazuri, de se zbăteau peştii pe uscat şi fipa şarpele în gura broaştei de secetă mare 
ce era pe acolo. Ochilă vedea toate cele ca dracul, şi numai înghețai ce da dintr-însul”. 


Membrana mitocondrială se ocupă cu selecţia externă a numeroaselor substanţe celulare care 
vin în contact cu ea în mod continuu. În basm, de această selecţie se ocupă furnicile. Ele vor 
despărți substanţele celulare (seminţele negre de mac) de substanţele virale (granulele albe de nisip, 
pentru că ARN-ul este o piatră). Abea acum Fiul Craiului devine Harap-Alb, adică albul este izolat 
de negru, urmând doar ca negrul să fie eliminat prin tăierea capului. 


„laca, vă dau o mierţă de sămânță de mac, amestecată cu una de nisip mărunţel, şi, până 
mâine dimineaţă, să-mi alegeţi macul de-o parte, fir de fir, şi nisipul de altă parte; nu 
cumva să găsesc vreun fir de mac printre nisip sau vreunul de nisip printre mac, că atunci 
am stricat pacea. Şi dacă-ţi putea scoate la capăt trebuşoara asta, atunci oi mai vedea eu... 
Iară de nu, veţi plăti cu capul obrăznicia ce aţi întrebuințat faţă cu mine, ca să prindă şi 
alții la minte văzând de patima voastră”. 

„5i atunci, minune mare! Numai iaca au şi început a curge furnicile cu droaia, câtă pulbere 
şi Spuză, câtă frunză şi iarbă; unele pe sub pământ, altele pe deasupra pământului şi altele 
în zbor, de nu se mai curmau venind. Şi, într-un buc, au şi ales nisipul de-o parte şi macul de 
altă parte”. 


Este interesant de revăzut şi simbolismul macului şi al nisipului din "Dicţionarul de 
Simboluri” a lui Jean Chevalier, vol. 2, pg. 254, 342. 


În simbolismul eleusin, macul oferit zeiței Demeter desemnează pământul, dar reprezintă, 
de asemenea, puterea somnului şi a uitării care îi cuprinde pe oameni după moarte şi înainte de 
reînviere. Într-adevăr, pământul este locul unde se înfăptuiesc transmutaţiile: naştere, moarte şi 
uitare, renaştere. Putem astfel pricepe de ce macul este atribuit Demetrei, cu care, în mod simbolic, 
acesta se şi identifica. 

În Rusia, se spune despre o tânără că este frumoasă ca o floare de mac: tot aici, a rămâne 
în mac înseamnă a rămâne fată bătrână. 


Exact cum am spus şi noi. Intrarea virusului în circuitul metabolic al celulei înseamnă 
“uitare”, ”somn”. În basme se numeşte "Valea uitării”, iar Gurdjieff spune despre oameni că sunt 
"adormiţi” şi calea lui spirituală îi trezeşte. 


Simbolismul nisipului provine de la mulțimea boabelor sale. Alcătuirea rituală a munţilor 
de nisip în Cambodgia - substituturi evidente ale muntelui central - numărul boabelor de nisip este 
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cel al păcatelor de care te lepezi. În anumite împrejurări, deoarece nisipul este purificator, lichid ca 
apa, abraziv ca focul, se poate substitui apei în abluțiunile rituale islamice.. 

Deoarece pătrunde uşor şi este plastic, nisipul ia forma lucrurilor care se mulează în el: în 
această privinţă, el simbolizează matricea. Plăcerea resimţită cînd umbli pe nisip sau când te 
întinzi pe el, înfundându-te în masa lui suplă, se înrudeşte în mod inconştient cu acel regressus ad 
uterum despre care vorbesc psihanaliştii. Este efectiv un soi de căutare a tihnei, a siguranţei, a 
regenerării. 


Și Isus are o pildă cu despărțirea neghinei de grâu și ducerea grâului în ”grânarul” lui şi 
una cu aruncarea năvodului. 


„Împărăția cerurilor se aseamănă cu un om (virus) care a semănat o sămânță bună în 
țarina lui (celulă). Dar, pe când dormeau oamenii, a venit vrăjmaşul lui (ADN-ul celular), a 
semănat neghină între grâu, şi a plecat. Când au răsărit firele de grâu şi au făcut rod, a ieşit la 
iveală şi neghina. Robii stăpânului casei au venit şi i-au zis: «Doamne, n-ai semănat sămânță bună 
în țarina ta? De unde are dar neghină?» EI le-a răspuns: «Un vrăjmaş a făcut lucrul acesta.» Şi 
robii i-au zis: «Vrei dar să mergem să o smulgem?» «Nu», le-a zis el, «ca nu cumva, smulgând 
neghina, să smulgeți şi grâul împreună cu ea. Lăsaţi-le să crească amândouă împreună până la 
seceriş; şi, la vremea secerişului, voi spune secerătorilor: „Smulgeţi întâi neghina, şi legaţi-o în 
snopi, ca s-o ardem (Apocalipsa), iar grâul strângeţi-l în grânarul meu‘ (virusul în curs de 
asamblare)» (Mat. 13:24-30). 


„Împărăţia cerurilor se mai aseamănă cu un năvod aruncat în mare, care prinde tot felul de 
peşti. După ce s-a umplut, pescarii îl scot la mal, şed jos, aleg în vase ce este bun, şi aruncă afară 
ce este rău. Tot aşa va fi şi la sfârşitul veacului. Îngerii vor ieşi, vor despărţi pe cei răi din mijlocul 
celor buni, şi-i vor arunca în cuptorul aprins; acolo va fi plânsul şi scrâşnirea dinților“ (Mat. 
13:47-50). 


Isus a dat chiar el o explicație la prima parabolă: 


„Cel ce seamănă sămânţa bună este Fiul omului (ARN-ul viral). Țarina este lumea (celula); 
sămânța bună, sunt fiii Împărăției (a virusului); neghina, sunt fiii Celui rău (a ADN-ului celular). 
Vrăjmaşul, care a semănat-o, este Diavolul; secerişul, este sfârşitul veacului; secerătorii, sunt 
îngerii. Deci, cum se smulge neghina şi se arde în foc, aşa va fi şi la sfârşitul veacului. Fiul omului 
va trimite pe îngerii Săi, şi ei vor smulge din Împărăţia Lui toate lucrurile, care sunt pricină de 
păcătuire şi pe cei ce săvârşesc fărădelegea, şi-i vor arunca în cuptorul aprins; acolo va fi plânsul 
şi scrâşnirea dinţilor. Atunci cei neprihăniţi vor străluci ca soarele în Împărăţia Tatălui lor (noul 
virus asamblat). Cine are urechi de auzit, să audă“ (Mat. 13:37-43). 


Titus Burckhardt interpretează a/bedul ca sfârşitul lucrării mai mici, care corespunde unei 
spiritualizări a corpului. Scopul acestei părți a procesului este de a recâștiga puritatea și 
receptivitatea originală a sufletului. Psihologul Carl Jung a echivalat a/bedu/ cu imaginile sufletelor 
contrasexuale inconștiente: anima la bărbaţi şi animus la femei. Este o fază în care se realizează o 
înțelegere a proiecţiilor umbră, iar ego-ul umflat şi conceptualizările inutile sunt îndepărtate din 
psihic. 

Scena formării stupului cu ajutorul lui Harap Alb are şi ea semnificaţii ezoterice. Comparam 
în altă parte civilizația Borg sau mintea stup cu virusul. Formarea stupului în căciula lui Harap Alb 
ne indică începerea asamblării virusului, albinele fiind componente ale acestuia, lipsind doar mirele 
şi mireasa, cei doi acizi ribonucleici virali. 
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"Şi mai merge «el cât merge, şi numai iată ce aude o băzâitură înnăduşită. Se uită el în 
dreapta, nu vede nimica; se uită în stânga, nici atâta; şi când se uită în sus, ce să vadă? Un roi de 
albine se învârtea, în zbor, deasupra capului său şi umblau bezmetice de colo pană colo, neavând 
loc unde să se aşeze. Harap Alb văzându-le aşa, i se face milă de dânsele şi, luându-și pălăria din 
cap, o pune pe iarbă la pământ, cu gura în sus, şi apoi el se dă într'o parte. Atunci bucuria 
albinelor, se lasă jos cu toatele şi se adună cioatcă în pălărie. Harap Alb aflându-se cu părere de 
bine despre asta, aleargă în dreapta şi în stânga şi nu se lasă pană ce nu găseşte un buştihan 
putregăios, îl scobeşte cu ce poate şi-i face urdiniş; după aceea aşază nişte tepuşi într'însul, îl 
freacă pe dinăuntru cu cătuşnică, cu sulcină, cu mătăciune, cu poala Sântă-Măriei şi cu alte 
buruiene mirositoare şi prielnice albinelor şi apoi luându-l pe umăr, se duce la roi, răstoarnă 
albinele frumuşel din pălărie în buştihan, îl întoarce binişor cu gura în jos, îi pune deasupra nişte 
captălani, ca să nu răzbată soarele şi ploaia înlăuntru şi apoi lăsându-l acolo pe câmp între flori 
îşi caută de drum”. 


Contribuţia albinei la identificarea Fetei Împăratului Roș este bazată pe simbolismul albinei. 
Astfel, din "Dicţionarul de simboluri” a lui Jean Chevalier aflăm că: 


”Lucrătoare în stup, această casă zumzâitoare comparabila mai degrabă cu un atelier vesel 
decât cu o uzină întunecată, albina asigură perenitatea speciei; privite individual, ca însuflețitoare 
ale universului dintre cer şi pâmânt, ele simbolizează principiul vital al acestui univers, căruia îi 
materializează sufletul (ARN-ul viral). Acest dublu aspect - colectiv şi individual, temporal şi 
spiritual - este cel care determină bogăția complexului lor simbolic, oriunde se află atestat. Sfântul 
Clement din Alexandria spune în Stromates, 1: Căci albina răscoleşte florile unui câmp întreg 
(celula), ca să alcătuiască o singură miere (virus). Vechiul Egipt, asocia albina cu fulgerul pe de-o 
parte şi, pe de alta, afirma că albina ar fi zâmislită din lacrimile lui Ra, zeul soarelui (virusul), 
căzute pe pământ. Simbol al sufletului (ARN-viral), ea este identificată, în religia greacă, cu 
Demeter: în această situaţie, ea figurează atât sufletul coborât în Infern (celula) cât şi sufletul 
ieşind din trup (părăsirea microcosmosului celulei). Albina este și simbol al învierii. Răstimpul 
celor trei luni de iarna (nigredo, albedo,rubedo), când albina pare că a dispărut pentru că nu mai 
iese din stup (celulă), este pus în legătura cu cele trei zile de-a lungul cărora, după moarte 
(decapsidare virus) şi înainte de înviere, trupul lui Hristos (învelișul proteic al virusului) nu a putut 
fi zărit. 

Legenda privindu-i pe Pindar şi pe Platon (după care nişte albine s-ar fi aşezat pe buzele 
lor, pe vremea când erau în leagăn) o regăsim şi în cazul lui Ambrozie din Milano: albinele îi ating 
buzele şi îi pătrund în gură. Afirmația lui Vergiliu, potrivit căreia albinele închid în ele o parte din 
înțelepciunea divină, a rămas vie printre creştinii Evului mediu. Albina purifică prin foc şi hrăneşte 
prin intermediul mierii; cu acul arde, iar cu strălucirea ei luminează”. 


De aici rezultă că albina este noua transformare a Sfintei Duminici, care prin înţeparea cu 
acul a Fetei Împăratului Roş, o transformă în genă virală, o purifică prin foc și o face să afle cine 
este de fapt Harap-Alb. 

1... apoi încalecă şi ea pe un cal năzdrăvan (ARN de transport) şi stă gata de pornire. lară 
HarapAlb, luându-și oamenii săi, încalecă şi el şi pornesc spre împărăție .... " 


Albina joacă aici rolul Magului din cartea de Tarot, despre care aflăm în "Dicţionarul de 
simboluri” a lui Jean Chevalier şi "Tarot şi kabală” a lui Samael Aun Weor, următoarele interpretări 
ezoterice: 


Seria celor douăzeci de arcane majore ale Tarocului începe cu un jongler, cu un scamator, 
cu un personaj care, prin gesturi şi cuvinte, creează o lume iluzorie. 
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Veşmåântul său, în care roşul alternează cu albastrul, este strîns pe mijloc cu o cingătoare 
galbenă, ca şi partea intermediară; pe piciorul stâng poartă un ciorap albastru, iar pantoful stâng 
este roşu, piciorul drept este roşu, iar pantoful, albastru; picioarele stau unul fată de celălalt în 
unghi drept. Mâna care ţine o baghetă şi care iese din mâneca albastră se înalță spre cer, ceea ce 
simbolizează evoluția necesară a materiei, în vreme ce mâna în care tine un dinar și care iese din 
mâneca roşie este îndreptată în jos: Spiritul care pătrunde materia. Toate aparențele subliniază 
caracterul împărțit al unei ființe produse în egală măsură de două principii opuse, ca şi dominarea 
dualității sale prin echilibru şi prin supremația Spiritului. Pălăria Magicianului, cu calotă galbenă 
şi boruri verzi tivite cu roşu, reaminteşte de forma semnului algebric al infinitului: acoperământul 
lui încununează simbolic tot ceea ce poate reprezenta Magicianul. Lemniscata cu margini roşii ne 
reaminteşte de triumful ultim al spiritului în Unitate. 

Magicianul stă dinaintea unei mese de culoarea pielii (ceea ce subliniază caracterul ei 
uman), căreia nu i se văd decât trei picioare ce par a fi marcate cu semnele sulfului, sării şi 
mercurului, căci aceştia sunt cei trei piloni ai lumii obiective. Pe masă se găsesc diferite obiecte 
care corespund celor patru serii de arcane minore - dinari, cupe, spade, bastoane și care 
marchează legătura ce uneşte cele şaptezeci şi opt de lame ale Tarocului. 

Magicianul, care deschide şi conduce jocul, îl desemnează în general pe consultant și poate 
indica atât voinţa, îndemânarea şi iniţiativa personală, cât și impostura şi minciuna. Regăsim şi 
aici ambivalenţa, dubla orientare a aproape oricărui simbol. 

Locul pe care-l ocupă el în joc, chiar simbolismul său ne îndeamnă să mergem până dincolo 
de aparente: numărul unu este numărul cauzei prime, iar dacă, pe plan psihologic sau divinatoriu, 
Magicianul îl desemnează pe consultant, pe planul Spiritului el manifestă misterul Unităţii. 

Simbolizând deopotrivă cele trei lumi: pe Dumnezeu, prin semnul infinitului, pe om şi 
diversitatea Universului, Magicianul este, în toate privințele, punctul de pornire, cu toate bogăţiile 
ambivalente ce i-au fost date creațiunii spre a-și duce destinul la împlinire. 

În cartea "Tarot şi kabala”, Samael aun Weor descrie astfel această carte: în partea 
superioară, ochii reprezintă Ochii Tatălui, la nivel intern reprezintă Infinitul, Sfântul Opt, Caduceul 
lui Mercur, cei 8 Kabiri care conduc planeta. 

Magul se vede din profil, partea dreaptă semnificând că pentru el manifestată este toată 
partea dreaptă. Pe fruntea sa se remarcă Şarpele, indicând că este ridicat, că este un Maestru 
Auto-Realizat. În mâna stângă, Bastonul Puterii, care simbolizează Măduva Spinării, indicând 
infinitul; cu mâna dreaptă indică Pământul, arătând că il domină cu ştiinţa, că trebuie să se urce 
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începând de jos, „nu se poate urca fără ca înainte să fi coborât”, este nevoie să se coboare în a 
Noua Sferă, care are două reprezentări: prima, Sexul, Piatra Cubică; a doua sunt cele Nouă 
Cercuri, Infernurile Atomice unde Iniţiatul trebuie să coboare, simbolizează „a cobori pentru a 
urca”. 

În îmbrăcămintea sa se află un triunghi cu vârful în sus, aceasta reprezintă cele 3 Forțe 
Primordiale reunite în Kether. Unul. Într-o parte se află o masă care reprezintă cele 4 Elemente 
(Pământ, Apă, Foc, Aer), Lumea Fizică. 

Pe masă se află diferite elemente în dezordine: Spada Puterii, Lingam-ul (organul sexual 
masculin), un Potir care reprezintă creierul fizic şi pe de altă parte Yoni-ul (organul sexual 
feminin), şi o Lună pe care trebuie să o transformăm în Soare. 

Sub masă se găseşte Ibisul Nemuritor, Pasărea Phoenix, Lebăda Kala-Hamsa, Spiritul Sfânt 
care simbolizează Iubirea; se află sub masă indicând că prin intermediul Focului Sacru al celui de- 
al Treilea Logos (primul Logos este ARN-ul, al Doilea este ADN-ul celular şi al treilea este ADN-ul 
mitocondrial) trebuie să aranjăm elementele dezordonate de pe masă. 

În partea inferioară, în Apele Vieţii găsim Piatra Cubică, Piatra Filosofală deja cizelată, 
indicându-ne că este munca pe care trebuie să o realizăm,; aceasta este Piatra Cubică a lui Yesod, 
Sexul: „Piatră de poticnire şi stâncă de scandal”. 


Spânul aflând că Fata Împăratului Roş ştie cine este Harap-Alb se va repezi cu paloşul şi-i 
va tăia capul. 


Sabia sau paloşul sunt arme de decizie, instrumente ale adevărului în acţiune. Din 
perspectiva etico-biologlcă a lui Paul Diel, sabia este simbolul forței lucide a Spiritului, care 
cutează să tranşeze punctul important al problemei. 

Carul regelui Gordias avea un nod atât de complicat, încât nimeni nu izbutise să-l desfacă; 
un oracol promisese că acela care va reuşi, va căpăta stăpânirea Asiei: cu o lovitură de paloş, 
Alexandru cel Mare a tăiat nodul. Astfel, a devenit stăpânul unei părţi din Asia. Sabia simbolizează 
înțelepciunea ce tranşează obstacolele ridicate în faţa Trezirii spirituale, distrugerea patimilor, a 
visării, a dorințelor întruchipate de leul îmblânzit. 

Sabia este un simbol al puterii în stare să dea sau să ia viaţa. Tradiţia antică asocia acestui 
termen pe creatorul Mana, cel extraordinar de eficace, potrivit unei expresii a lui Lehmann citată 
de Jung. Îl întâlnim pe acest Mana în taur, în măgar, în fulger etc. Când Yahve i-a alungat din rai 
pe Adam şi Eva, a aşezat la răsăritul grădinii Edenului nişte heruvimi, ale căror săbii rotitoare şi 
învăpăiate păzeau drumul către Pomul Vieţii (Facerea, 3. 24). 

Sabia taie limitele timpului, dintre începuturi şi cele din urmă zile, precum şi limitele dintre 
timp şi eternitate. Ea capătă valoare de simbol eshatologic. 

Decapitarea nu ia viața victimei, pentru că aceasta continuă să trăiască şi să acționeze 
spiritual, dominând prin spirit puterea care-l ucide. Spiritul victimei supraviețuiește şi continuă să 
fie purtat în lume de toţi cei care-i împărtăşesc credinţa. 


Tăierea capului lui Harap Alb era de aşteptat să se întâmple pentru că ştiinţa ne spune că 
pentru a se lipi două gene între ele, trebuiesc tăiaţi intronii situați la unul din capete, prin metoda 
numită în engleză ”splicing” care înseamnă "punere cap la cap”, ”a lipi”, "a înnădi”, dar și 
"căsătorie”. 


În diverse religii primitive, decapitarea aparținea unul ritual și unei credinţe: capul este 
sălaşul spiritului (dar şi simbolul perfect al virusului, podoaba capilară şi barba simbolizează 
învelișul acestuia). El trebuie apărat sau distrus, după cum aparține aproapelui sau dușmanului. 

Celţii, atât în Irlanda, cât şi pe continent, tăiau capul dușmanului învins în luptă. Acest 
obicei are o explicaţie religioasă căci, conform zeului medic Dioncecht, învierea sau vindecarea 
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sunt posibile atâta timp cât nu sunt atinse organele esențiale (creier, măduva spinării, membranele 
creierului). 


În Tantra şi în budismul tibetan apare o formă decapitată a zeiţei Vajrayogini sau 
Vajravarahi, numită Chinnamunda (“cea cu capul retezat”). 

Despre naşterea Chinnamundei, textele budhiste vorbesc că există o legendă care povesteşte 
despre discipolii lui Krishnacharya, două surori Mahasiddha, Mekhala and Kankhala, care şi-au 
retezat capetele, oferindu-le maestrului (guru) lor şi apoi dansând. Zeița Vajrayogini a apărut atunci 
în aceeaşi formă şi a dansat cu ele. O altă istorisire aminteşte despre prinţesa Lakshminkara (ce în 
existenţa anterioară a fost un discipol al lui Padmasambhava) tăindu-şi capul ca pedeapsă din partea 
regelui şi alergând cu el în mână pe strazile oraşului, în timp ce locuitorii o venerau ca întrupare a 
Chinnamunda- Vajravarahi. 


Profesorul B. Bhattacharya a studiat numeroase texte cum ar fi cel budist Sadhanamala 
(1156 e.n.) sau cele hinduse Chhinnamastakalpa şi Tantrasara (sec.17), concluzionând că 
Chinnamasta din hinduism este aceiaşi cu Chinamunda budistă, deşi prima poartă un şarpe ca şnur 
sacru și are inclus în imagine şi cuplul Rati-Kamadeva. În timp ce Sadhanamala numeşte zeiţa 
Sarvabuddha ("deplin trezit"), însoțită de Vajravaironi şi Vajravarnini, textul hindus Zantrasara o 
numeşte  Sarvasiddhi ("cea desăvârşită") şi însoțită de Dakini, Vaironi şi  Varnini. 
Chhinnamastakalpa o numeşte Sarvabuddhi ("cea strălucitoare"), păstrând denumirile budiste 
pentru însoţitoarele sale. Bhattacharya trage concluzia că Chinamasta hindusă îşi are originea în 
Chinnamunda budistă, care este adorată începând cu secolul 7 cel târziu. 

În timp ce punctul de vedere al lui Bhattacharya este puţin disputat, anumiţi erudiţi ca 
Shankaranarayanan consideră că Chinnamasta își are originea în hinduismul antic, vedic. S. 
Bhattacharji susţine că funcțiile şi atributele zeiţei vedice Nirriti au fost preluate de către Kali, 
Chamunda, Karali şi Chhinnamasta. Literatura hindusă o menţionează pentru prima dată în 
upapurana Shakta Maha-bhagavata Purana (c. 950 en) şi în Devi-Bhagavata Purana. Benard 
susține ca oricare ar fi originile ei, este limpede ca Chhinnamasta/Chinnamunda era cunoscută în 
secolul al IX-lea și venerată de către mahasiddhași. Pe lângă Chinnamunda, van Kooij asociază 
iconografia Chinamastei şi cu zeițele tantrice Varahi şi Chamunda. 

David Kingsley este de accord cu teoria originei budiste, dar recunoaște și alte influenţe. 
Dupa Kingsley, conceptul celor 10 Mahavidya nu poate să fi apărut înainte de secolul 12. Vechile 
zeițe hinduse, care apar nude, sau fără cap sau chip, este posibil să fi influențat dezvoltarea 
Chinnamastei. Aceste zeițe sunt descriese de obicei ca decapitate pentru a atrage atenția asupra 
organelor lor sexuale, ce simbolizează vitalitate sexuală, dar fără să explice tema auto-decapitării. 

Alte zeițe hinduse care pot să fi contribuit la crearea imaginii Chinamastei sunt nefavorabila 
zeiță razboinică Kotavi şi zeiţa vânătorii din sudul Indiei, Korravai. Kotavi uneori descrisă ca 
Matrika (“zeițele mamă”) este nud, despletită, salbatică, teribilă în înfăţişare. Este menţionată în 
scripturile Vishnu Purana şi Bhagavata Purana, adesea în opoziţie cu zeul Vishnu. Teribila și 
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sălbatica Korravai este zeiţa războiului şi victoriei. Ambele zeițe sunt asociate câmpurilor de luptă, 
în timp ce Chinamasta nu este. Kingsley spune că sunt mai multe forme feminine (zei sau demoni) 
în mitologia hindusă însetate de sânge, nude şi salbatice, deşi Chinamasta este singura zeiță ce 
reprezintă motivul șocant ale auto-decapitării. 


În această pictură din sec al XVIII-lea, Chhinnamasta neagră, după cum este descrisă în 
legenda din Pranotasani Tantra, apare deasupra unui cuplu aflat în fuziune amoroasă. 

Kinsley o consideră a cincea putere cosmică dar în mod tradițional Chinamasta este 
considerată a şasea putere cosmică din grupul Mahavidya şi îi sunt inchinate imnuri ce scot în 
evidență aspectul terifiant al Zeiţei, fiind văzută ca cea mai terifiantă dintre cele 10 zeițe. Kinsley 
susține că trei Mahavidya — Kali, Tara şi Chinamasta — sunt mai importante în lista ce descrie 
Mahavidya, deşi cultul Chinamastei nu este prea răspândit în afara grupului Mahavidya. 

Chinamasta reprezintă forța neîmblânzită, puterea extraordinară a Supremului. Kali este 
cunoscută drept crudă şi violentă, numită şi Chandi, în timp ce Chinamasta este mai violentă decât 
Kali şi, prin urmare, este cunoscută ca Prachanda Chandi. Kali reprezintă puterea de transformare, 
forța evoluției în creaţie. Acţiunea ei este fără îndoială puternică și rapidă; dar ea lucrează cu 
ajutorul Timpului. Prachanda chandi este arma Domnului, bubuitul tunetului, Vajra; ea nu are 
nevoie de timp, distruge instantaneu. Kali este forţa vitală prana shakti, pe când Pracahnda chandi 
este energia electrică vidyut sakti. Guhyatiguhya-Tantra pune cele zece mari puteri cosmice în 
legatură cei 10 avatari ai lui Vishnu şi cu cele 10 Mahavidya; Narasimha, avatarul cu cap de leu, 
este descris ca luând naștere din Chinamasta. O listă similară din Mundamala Tantra face o 
conexiune între Chinamasta şi Parashurama.| 16] 

Într-o relatare din Shakta Maha-Bhagavata Purana, care descrie apariţia tururor celor 10 
Mahavidiasuri, inclusiv Chinamasta, Sati, fiica lui Daksha şi prima soţie a zeului Shiva, se simte 
insultată că ea şi Shiva nu sunt invitaţi să participe la yagna (sacrificiul focului) organizat de 
Daksha şi insistă să meargă acolo, în ciuda protestelor lui Shiva. După mai multe tentative nereușite 
de a-l convinge pe Shiva, Sati mânioasă îşi asumă o formă teribilă, transformându-se în cele 10 
Mahavidya şi înconjurându-l pe Shiva din cele 10 puncte cardinale. Chinamasta stă în dreapta lui 
Shiva, spre vest. Legende similare o au în locul lui Sati pe Parvati, a doua soție a lui Shiva şi 
reîncarnarea lui Sati sau Kali, prima dintre Mahavidya ca soție a lui Shiva şi origine a celorlalte 
Mahavidya. În timp ce Parvati folosește cele 10 Mahavidya pentru a-l opri pe Shiva să părăsească 
casa tatălui ei, Kali îl luminează şi îl opreşte să plece de lângă ea arătându-i că ea se află ascunsă 
sub orice formă feminină. Devi Bhagavata Purana menţionează cele 10 mahavidya ca forme şi 
companioane de război ale zeiţei Shakambari. 

Pranotasani Tantra conţine două povestiri despre apariţia Chinamastei. O legendă, atribuită 
textelor Narada-pancharatra relatează că odată, în timp ce se îmbăia în râul Mandakini, Parvati 
devine excitată sexual şi schimbându-și culoarea în negru. În acelaşi timp cele două însoţitoare 
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Dakini şi Varnini (numite şi Jaya şi Vijaya) devin extrem de înfometate și o roagă pe Parvati să 
primească hrană. Deşi inițial Parvati le promisese că le va oferi hrană când vor ajunge acasă, zeița 
se autodecapitează pentru a le dărui propriul sânge ca hrană. Apoi se întorc acasă. 

Cealaltă variantă din Pranotasani Tantra, atribuită Svatantra-tantrei, este relatată de către 
Shiva. Acesta povesteşte că Chandika, consoarta sa (identificată cu Parvati) s-a angajat într-o 
fuziune amoroasă cu el în postura dominantă, dar a devenit furioasă când acesta şi-a pierdut 
sămânţa. Însoţitoarele ei, Dakini și Varnini au apărut din trupul ei. Restul povestirii este similar 
celorlalte variante, râul fiind numit Pushpabhadra iar ziua de naştere a Chinamastei, Viraratri. 
Această versiune este repovestită în Shaktisamgama-tantra. 

O altă legendă transmisă oral relatează apariția zeiței Prachanda-Chandika pentru a-i ajuta pe 
ceilalți zei în războiul cu demonii, când zeii au cerut ajutorul Marii Zeite Mahashakti. După ce i-a 
invins pe toți demonii, zeiţa mânioasă şi-a tăiat și propriul cap şi şi-a băut propriul sânge. Numele 
Prachanda-Chandika apare deasemenea și în imnul celor o sută de nume închinat Chinamastei 
Shakta-pramoda. 

Încă o legendă orală o asociază cu Samudra manthan (Baterea oceanului de lapte 
primordial), când zeii şi demonii au bătut oceanul de lapte primordial pentru a obține amrita 
(elixirul nemurii). Chinamasta a băut partea demonilor şi apoi s-a autodecapitat pentru a preveni ca 
aceștia să nu ajungă în posesia elixirului. 

Temele centrale ale mitologiei Chinamastei sunt sacrificiul de sine — în legătura cu aspectul 
maternal (Pranotasani Tantra) sau pentru binele umanităţii (în a doua versiune orală) - aspectul 
sexualității şi furia autodistructivă. 

Din punctul nostru de vedere, toate aceste reiterează odată în plus că prin exerciţiile tantrice 
se ajunge la faza în care cele două Euri din om trebuiesc despărțite şi Eul carnal trebuie decapitat, 
ceea ce face Spânul cu Harap Alb. 

C. G. Jung analizând ”Viziunile lui Zosimos” precizează că la acesta cât şi la alchimiștii de 
mai târziu capul are semnificaţia ”rotundului” (virusului), a aşa numitului element-omega (substanţa 
arcan sau a transformării), decapitarea însemnând "extragerea substanţei arcan (genomul viral)”. 
Zosimos îşi numește filozofii ”fii ai capului de aur”. Scalparea se făcea în ideea că piele = suflet şi 
că se producea o ”extractio animae”. Deci Harap-Alb este el însuşi substanţa ”arcan”. 

Poetul rus V. Hlebnikov a încercat crearea unei limbi transraționale, alipind rădăcini diferite 
de cuvinte. De exemplu, stelele (zvezdi) reci pot fi denumite mnezdi, unde m provine de la moroz 
„ger". Cuvântul kniaz’ „prinţ” poate primi o altă consoană iniţială, care îi va îmbogăţi sensul: mniaz” 
- „prinţ al gândirii" (måâsl'). Recurgând la o imagine sugestivă, se poate spune că, prin această 
variantă de creaţie verbală, se „decapitează" cuvântul, pentru a-i da un nou chip. Vorbind despre 
Hlebnikov şi utilizând, ca şi acesta, procedeul analogiei. Roman Jakobson numeşte descompunerea 
pe care o practică poetul rus obezglagolivanie - „tăierea cuvântului” (glagol), având drept model 
substantivul obezglavlivanie - „decapitare”, derivat de la glava („cap") (Jakobson 1969: 63). În 
unele cazuri, cuvintele intră în relaţii obişnuite, până la un punct când, ca şi cum ar fi atrase unele 
spre altele de o forță incontrolabilă, se alătură docile în vecinătăţi inedite. De aceea nu poţi pierde 
din vedere afirmația biblică ”/a început a fost cuvântul”. 

Exact ce se întâmplă aici cu Harap Alb. El fiind un ARN, deci lipire de codoni, decapitând 
pe Harap rămâne Alb, care este un alt chip. 


Poly(A) tail 
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N. Stănescu în poezia Necuvintele surprinde toată operația de clonare a virusului, copacul 
devine om, iar omul devine copac într-o metamorfoză tulburătoare: 


Eu am întins spre el o mână ca o frunză cu dinţi./ 

El a întins spre mine o ramură ca un braţ./ 

Eu am întins spre el braţul ca o ramură./ 

EI şi-a înclinat spre mine trunchiul/ ca un măr./ 

Eu mi-am înclinat spre el umărul/ ca un trunchi noduros./ 
Auzeam cum se-nteţeşte seva lui bătând/ ca sângele./ 
Auzea cum se încetineşte sângele meu suind ca seva./ 
Eu am trecut prin el./ 

El a trecut prin mine./ 

Eu am rămas un pom Singur./ 

el/ 

Un om singur. 


În continuare, turturica şi calul (doi ARN virali de transport) vor alerga la un ribozom 
(muntele cu două componente în mişcare contrară) pentru a aduce ce mai este necesar pentru 
asamblarea virusului şi marea nuntă, adică cele trei smicele care sunt: proteaza, transcriptaza 
inversă şi integraza. 


Subunitate 
mare 
Subunitate 
Situs de legare mică 
a ARNm 


Situs P Situs A 


"Şi strâmtă este poarta şi îngustă este calea care duce la viaţă, şi puţini sînt cei care o află" 
(Matei VII, 1 4). Eroul unei povestiri inițiatice trebuie să treacă "pe unde noaptea (celula) se 
întilneşte cu ziua (virusul)", să găsească o poartă într-un zid care nu trădează nici una (por celular de 
intrare, Ianua Inferni), să urce la cer printr-un loc care se întredeschide trecerii doar o clipă (por 
celular de ieşire, Ianua Coeli), să se strecoare printre două pietre de moară (ribozom) care macină 
întruna ori printre două stînci care se bat cap în cap fără răgaz, ori printre maxilarele unui monstru 
etc. Cum spunea Coomaraswamy: "cel ce vrea să pătrundă din lumea aceasta în cealaltă ori să se 
întoarcă de acolo trebuie să o facă în intervalul unidimensional şi atemporal care separă forțe 
manifeste dar contrare printre care nu se poate trece decit instantaneu". 

Apa vie şi apa moartă sunt substanţele necesare genei numită Fiul Craiului să regenereze 
ARN-ul viral în întregul său. Există deja savanţi care acceptă posibilitatea acestui lucru. 

Smiced, este un regionalism ce desemnează vârful ascuţit al unor obiecte, al unor organe 
anatomice, o cantitate mică din ceva, o bucată mică (ruptă sau tăiată) din ceva, o fărâmă sau 
ramură tânără, lăstar, mlădiță de măr sau de păr cu muguri vegetativi, ori un spic subţire de iarbă 
(cu alte cuvinte: proteine virale pentru asamblarea virusului). 


Ca o concluzie, aplicând "legea imitaţiei” identificată de James George Frazer, orice om care 
3 5 
<99 


a primit la naştere cel puțin o ”genă” virală ar putea, prin introspectție ca C. G. Jung, sau ajutat de o 
metodele unei căi spirituale ca Budha, Zaratustra, Moise, Isus, Mohamed, Gurdjieff, Osho, Samael 
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Aun Weor şi alții să obțină, după "moartea cea dintâi”, nemurirea sau, vorba românului: "să sară din 
lac (celulă) în puț (capsida virusului). 


În încheiere, nu putem ocoli întrebarea firească: dacă Francis Harry Compton Crick alături 
de James D. Watson, Maurice Wilkins şi Rosalind Franklin au descoperit structura ADN-ului abia în 
1953, cum putea Ion Creangă, care şi-a scris opera între 1875 şi 1883, să cunoască la maniera 
aceasta virusul şi celula ? 

Explicația pare complicată. Se ştie că Ion Creangă suferea de epilepsie, iar de la Mircea 
Eliade ştim că majoritatea şamanilor, cunoscători prin transă a cunoştinţelor ezoterice, provin din 
rândul epilepticilor. Și Macedonschi, tot un epileptic, are poezii cu conţinut ezoteric. Dar nu numai 
asta, epilepsia este posibil să-l fi ajutat sau nu, dar din analiza ezoterică întreprinsă de Vasile 
Lovinescu asupra "Amintirilor din copilărie”, rezultă că familia lui aparţinea unei organizații 
ezoterice străvechi, deţinătoare a unor cunoştinţe de origine nonumană obţinute prin tranşă 
şamanică. 

Din cartea "Șarpele cosmic” a antropologului Jeremy Narby aflăm despre relatarea 
şamanului Carlos Perez Shumae: „Când un ayahuasqueros bea amestecul de plante, spiritele i se 
arată şi-i explică ceea ce doreşte”. Şamanii îşi duc conştienţa la nivelul molecular şi capătă acces la 
informații biomoleculare. 

Dacă totuşi mai aveţi dubii că prin astfel de mijloace se pot obține cunoștințe atât de 
complexe să reținem modul de preparare a ”curarei” și "ayahuascăi” de către triburile ashaninca 
(indigenilor din Amazonia) şi descrisă de Jeremy Narby în aceeași carte. 

Sunt patruzeci de tipuri de curara în Amazonia, facute din diferite specii de plante. Aceea 
utilizată în medicina modernă vine din vestul Amazonului. Pentru a o produce este nevoie să 
combini mai multe plante și să le fierbi timp de şaptezeci şi două de ore, evitând aburii frumos 
mirositori, dar ucigători, care ies din fiertură. Produsul final este o pastă inactivă până când 
pătrunde în piele. Dacă este înghițită, nu are nici un efect. Este greu de înțeles cum ar fi descoperit 
cineva din pură întămplare o astfel de reţetă. 

Ayahuasca este cel mai complex halucinogen de natură vegetală. Poate fi descris ca un 
cocteil psihoactiv, conținând diverse ingrediente în funcţie de regiune, de practicant şi de efectul 
dorit. Şamanii amazonieni preparau ayahuasca de mii de ani. Băutura se obține prin fierberea timp 
de patru ore a două plante. Prima conţine substanţa halucinogenă, dimetiltriptamina, ce pare a fi 
secretată şi de creierul omului, dar care nu are nici un efect dacă este luată pe cale orală, deoarece o 
enzimă din stomac, monoaminooxidaza o blochează. Dar a doua plantă conţine mai multe substanţe 
care anihilează preţioasa enzimă din stomac, permițând substanţei halucinogene să ajungă la creier. 

Complexitatea reţetei a fost sesizată de Richard Evans Schultes, cel mai renumit 
etnobotanist al secolului douăzeci, care spunea: „Este de mirare cum oamenii unei culturi primitive, 
fară cunoştinte de chimie sau psihologie, au descoperit soluţia activării unui alcaloid printr-un 
inhibitor al monoaminooxidazei. Indigenii au ales dintre cele peste 80 000 de specii de plante 
amazoniene frunzele unui arbust care conţinea un hormon halucinogen secretat de creierul 
omenesc, apoi le-au combinat cu o viță de vie sălbatică în care se aflau substanţe ce inactivau o 
enzimă din tractul digestiv, ce ar fi inactivat efectul halucinogen. Și au făcut asta pentru a-și 
modifica starea de constienţă. Este ca și cum ar cunoaște proprietățile moleculare ale plantelor și 
arta combinării lor, iar când cineva îi intreabă cum de cunosc lucrurile astea ei spun că această 
cunoaștere vine direct de la plantele halucinogene”. 

Antropologul Michael Harner descrie propriile sale experiențe într-un articol știintific: 
„Timp de câteva ore după ce am băut fiertura, am fost, deşi treaz, într-o lume dincolo de orice vis 
imaginabil. Am întâlnit oameni cu cap de pasăre, ca și creaturi ca nişte dragoni, care mi-au 
explicat că sunt adevărații zei ai acestei lumi. Alte spirite şi-au oferit serviciile ca să mă ajute să 
zbor în celălalt capăt al galaxiei. Ajuns în transă, toate aceste lucruri supranaturale păreau reale şi 
am realizat că antropologii, inclusiv eu însumi, subestimaseră importanța drogului în modelarea 
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ideologiei băștinașilor”. 

A descoperit că viziunile sale izvorau de la „creaturi reptiliene gigantice” aflate în 
străfundurile creierului său. Ele (ARN-urile virale) i-au arătat apoi cum au creat viața pe Pământ 
pentru a se ascunde printre numeroasele forme şi a-și masca prezenţa. 

Andrei Oişteanu susține în cartea sa "Grădina de dincolo” că: este posibil ca basmul Harap 
Alb să cuprindă şi elemente ale ritualurilor de iniţiere ale altor civilizaţii cu care poporul nostru a 
avut contact direct sau indirect, că e posibil ca structura basmului şi prima Încercare la care e supus 
Harap Alb (obţinerea salatei din grădina ursului), să aibă la bază un ritual de iniţiere autohton, pe 
când celelalte două Încercări (vânarea cerbului şi peţirea fetei lui Roş Împărat), să fie bazate pe 
ritualuri de iniţiere superioare, comune popoarelor de cultură Înaltă. 

Tot de la el mai aflăm că unele basme (ruseşti, ceheşti, greceşti etc.) prezintă asemanări 
uimitoare cu basmul Harap Alb. Jean Boutiere arată asemănarea dintre basmul Harap Alb şi unele 
basme poloneze din culegerea lui A. Glinski, printre care "Prinţul Slugobil” (Slugobil - slugă albă) . 
Pe de altă parte, Al. Chodzko afirmă originea indiană a acestor basme culese de Glinski ( 3 , p. X). 
Neaşteptate similitudini cu basmul Harap Alb, atât ca structură iniţiatică cât şi ca gen de Încercări la 
care e supus eroul, le găsim în mituri, legende şi epopei aparţinând unor epoci şi culturi diferite 
(mitul lui Psihe, Cîntecul Nibelungilor, Ramayana etc.) . 

Din punctul nostru de vedere nu a fost necesar nici un împrumut. Basmul redă alegoric 
clonarea unui virus, proces care este același pe tot globul şi fiecare populaţie a avut şamanii săi, iar 
transele care au dezvăluit ritualul de aducere aminte nu puteau evoca altceva. Dacă există peste 
şaisprezece variante populare ale basmului Harap Alb, culese din toate zonele ţării (Oradea, 
Bucureşti, Paşcani, Dorohoi, Maramureş, Hunedoara, Muscel, Oaş, Cîmpulung Moldovenesc, Târgu 
Neamţ etc.), cât şi de la aromânii din Pind, asta se întâmplă numai din cauza modului de interpretare 
a conţinutului transei ce diferă de la şaman la şaman funcţie de capacitatea intelectuală a fiecăruia. 

Harap Alb pleacă la drum trimis de tatăl său, pentru a deveni Împărat (genom extraterestru), 
ori condiţia de Împărat era peste tot (chinezi, japonezi, indieni, egipteni, etiopieni, incaşi, greci, 
romani etc.), considerată ca o condiţie sacră. Astfel, în Japonia, conform legendei, Împăratul este 
socotit ca fiind descendent direct al zeiţei Soarelui, Amaterasu, primul Mikado primind numele de 
Gimmu-Tenno (Tenno - rege ceresc). În China, noţiunea de suveran (wang) este reprezentată printr- 
o ideogramă formată din trei linii orizontale (Cerul, Omul şi Pământul) unite printr-o linie verticală 
care reprezintă privilegiul sacru al împăratului de a cunoaşte legile care guvernează cei trei factori 
primordiali și putinţa lui de a-i armoniza. 


403 


Drumul lui Harap Alb nu este un drum fizic, geografic, ci un drum spiritual, de perfecţionare 
şi purificare; un drum de iniţiere; un drum către centru; un drum de la starea de profan la cea de 
sacru, sfânt (echivalată alegoric în basm cu cea de Împărat). 

Iniţierea este un „drum" între două stări opuse (profan - sacru) lucru evidenţiat de basm prin 
faptul că Harap Alb urma să parcurgă drumul său geografic de la „o margine a pământului la altă 
margine”. „Drumul” iniţiatului este ireversibil, aşa cum sugerează şi basmul prin alegoria 
călătorului: „Şi cine apuca a se duce într-o parte a lumii, dus rămânea până la moarte”. 

Preotul catolic M. Gusinde care, pentru a pătrunde tainele riturilor de iniţiere, a trăit ani de- 
a rândul în mijlocul unui trib din America de Sud, a fost primit ca membru al tribului şi a trecut el 
însuşi prin încercările ceremoniei de inițiere: „. . . sunt primiţi [în grupul celor ce urmează a fi 
iniţiaţi] numai acei care au dat dovadă de maturitatea cuvenită în ale duhului şi trupului, adică acei 
care au genom viral şi care ştiu mai ales să păstreze nestrămutat o taină ce li s-a încredințat”. 
„Tinerii îşi iau rămas bun de la ai lor” şi pleacă spre locul unde urmează să fie iniţiaţi, însă „le iese 
în cale un «duh) mascat [la foarte multe triburi masca unui animal totem], care cheamă la lupta unul 
câte unul pe Kloketeni” [cei ce urmează să fie inițiați]. 

Tot aşa, Craiul le iese fiilor săi în cale, mascat în urs, şi îi provoacă la luptă, iar celui care 
are curajul să primească lupta (Harap Alb), îi dezvăluie adevărata sa identitate şi-i zice: „mergi de 
acum tot înainte, că tu eşti vrednic de Împărat”. 

Harap Alb ajunge la Sfânta Duminică în zbor pe calul său, pe un „ostrov mândru din 
mijlocul unei mări”, ori Mircea Eliade, susţine că insula este Simbolul unui „tărâm transcendent, 
participînd la realitatea absolută şi deosebindu-se, ca atare, de restul Creaţiei stăpânite de legile 
devenirii şi ale morţii (nesupusă legilor ce guvernează metabolismul celulei)”. Deci, Sfânta 
Duminică, învăluită într-un văl alb de mireasă, vine de la locul de asamblare a virusului şi este un 
ARN viral femenin ce supraveghează şi ajută la fabricarea celorlalte elemente virale necesare 
asamblării. 

Scrie Sternberg - că la buriaţi, momentul central al inițierii şamanului îl constituie cățăratul 
pe un copac înălțat anume, unirea supremă a şamanului cu divinitățile săvârşindu-se prin căsătoria 
cu o fecioară cerească. Această hierogamie din practicile şamanilor ar putea explica vălul alb de 
mireasă pe care Sfânta Duminică îl poartă când se Înalţă în văzduh. 

O astfel de insulă sau ostrov, ca cea din basm, este Svetadvipa - insula albă - din tradiția 
hindusă şi budistă (la greci insula fericiţilor era numită tot „insula albă” - Leuceea), pe care 
ajungeau în zbor cei ce depăşeau condiţia umană. Insula poate fi şi un loc unde trăiau sufletele 
morţilor „glorioşi” (eroi, aristocrați, inițiați), aşa cum sunt „insulele fericiților” din tradițiile 
egiptene, celtice, elenistice ş.a. „Insulele fericiţilor” le găsim şi în vechile texte alchimice chineze, 
fiind prezentate ca tărâmuri paradisiace locuite de inițiați sau magicieni care au obţinut nemurirea. 

Harap Alb va atinge starea de ințiat (element viral pur), învingând toate obstacolele, la fel 
ca și Budha care stând sub copacul Boddhi, în noaptea dinaintea iluminării, s-ar fi luptat cu Îngerii 
răului, cei mai puternici Demoni ai lui Mara (Satana), „toți vrăjmaşii care se războiesc cu 
Înţelepciunea şi cu Lumina”, toată „ceata de patimi, grozăvii, nepriceperi, destrăbălări, toată 
prăsila beznei şi a spaimei. Toţi îl urau pe Buddha şi căutau să-i spulbere gândul, ca să îndepărteze 
Adevărul de El”. Cei zece Demoni erau ,,duhurile rele din fundul inimii” lui Buddha, erau „cele 
zece Păcate capitale”: Egoismul, Îndoiala, Vrăjitoria, Doriinţa sexuală, Ura, Lăcomia de zile, 
Lăcomia gloriei, Mândria, Iubirea de sine şi Ignoranța. Învingîndu-şi, cu ajutorul Virtuţii, proprii 
săi Demoni, prinţul Siddharta Sakyamuni s-a purificat atingând starea de Buddha. 
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NOTĂ 

Unii oameni pot deveni un fel de HARAPI-ALBI prin practicarea Qi Gong-ului. Qigong 
este o formă chineză de meditaţie, concentrare şi mişcare pentru cultivarea corpului şi a minţii. 
Exerciţiile sunt concepute pentru a armoniza şi regla fluxul de Qi în corp. 

Qi înseamnă "respiraţie" şi "aer" şi, prin extensie, denotă şi "energie" şi "vitalitate" Gong 
este un termen general care înseamnă "muncă" şi e folosit cu referire la orice tehnică sau abilitate ce 
necesită timp şi efort, răbdare şi exerciţiu pentru a fi perfecționată. în consecinţă, termenul gi gong 
poate fi tradus ca "exerciţiu de respiraţie", dar şi ca "lucru cu energia" şi, într-adevăr, abilitatea 
subtilă de controlare a respirației este cheia cultivării controlului asupra fluxului şi echilibrului 
energiei din corp şi a armonizării energiei umane cu energiile elementare ale naturii şi cosmosului. 

Qi-ul se condensează şi se dispersează în cicluri alternante de energie negativă şi pozitivă 
(Yin şi Yang). 

În cartea ” Trezirea față de realitate” se descrie rafinarea Esenţei şi transmutarea ei în Suflu 
în şase stadii Yang şi şase stadii Yin, numite "flux şi reflux” (xiaoxi) sau Perioadele Focului 
Circuitului Ceresc, cu trecere prin 6 chakre, începând cu Muladhara. 


Întâlnirea 


Qi-ul circulă în Orbita microcosmică a fătului încă din perioada când se află în uterul 
mamei. 
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Conform documentelor budiste şi daoiste, definiţia respirației Embrionare este de a concepe 
un embrion spiritual (Shen Tai) în cavitatea Huang Ting. Când acest embrion spiritual se 
maturizează, este dus până la Dan Tian-ul superior pentru naştere (redeschiderea celui de-al treilea 
ochi). 


Unification of Shen 
and Breathing 


Fire Qi (Li) 
(Yang) 


Kan-Li Huang Ting 


Water Qi (Kan) 
(Yin) 


E 


Embrionul de Aur este un ARN monocatenar ce poate fi creat prin formarea în corpul uman 
a doi poli, două creiere separate fizic, dar conectate prin măduva spinării: 


Upper Brain (Head) 
(Upper Dan Tian) 


Spinal Cord 
(Chong Mai) 


Lower Brain (Gut) 
(Lower Real Dan Tian) 


Aceşti doi poli, spune Annick de Souzenelle, îl formează pe Adam, cel creat „parte 
bărbătească şi parte femeiască” (Facerea, I, 27). „Parte bărbăteasca” (157) Zakor - este cel ce „îşi 
aminteşte” (cuvântul este acelaşi în ebraică) de rezerva sa de energic (7591) Nqkah (partea fe- 
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meiască), „păstrătoarea” care închide în sine puterea NUMELUI. Este de parte bărbătească acela 
care îşi aminteşte de feminismul său neîmplinit şi porneşte pe calea cuceririi NUMELUI său. 


Baihui (Gv-20) 


Natural Yin-Yang 


onception 
(Yin) 
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XXVII. MEŞTERUL MANOLE 


Tot ce face sau gîndeşte omul arhaic este copia unui prototip divin sau a unui gest 
cosmologic. De aceea, prin orice face sau gândeşte, el urmăreşte întotdeauna acelaşi lucru: să 
participe la real, să se centreze în inima realităţii (exact ce urmăresc căile spirituale şi aşa cum 
descrie Jeanne de Saltzmann, practicantă a căii spirituale dezvoltată de Gurdjieff, în cartea 
"Realitatea fiinţei”). 

Elementele fundamentale ale Baladei Meşterului Manole se regăsesc şi în alte arii folclorice. 
Domnul Caracostea remarcă pe bună dreptate că variantele greceşti au în comun o serie de elemente 
exterioare dramei (pasărea care înţelege greşit mesajul meşterului către soţie, păcăleala cu inelul 
căzut în temelii etc); că cele bulgăreşti pun accentul pe trăsăturile realiste ale soției (rezistenţa, 
bocetele, blestemele); cele sârbeşti scot în evidenţă sentimentul de ruşine al soţiei (ce vor zice 
oamenii dacă ar vedea-o pe bătrâna soacră ducând merindele în cetate...) şi iubirea mamei pentru 
copil; iar cele maghiare sunt schematice şi realiste (lipsa elementului irațional — zână, duh, vis; 
absenţa dramei meşterului; plânsul copilului). Faţă de toate acestea, versiunea românească a 
Legendei Meşterului Manole se înfăţişează hotărît superioară, păstrând multe amănunte bogate în 
înţelesuri şi cel puţin două elemente specifice numai variantelor româneşti şi anume rugăciunile pe 
care le adresează Manole lui Dumnezeu ca să împiedice sosirea soţiei şi zborul de Icar al 
meşterului. Comentariile specialiştilor culminează cu analiza de profunzime făcută de Mircea 
Eliade în cartea "Comentarii la legenda Meșterului Manole” şi pe care o vom folosi în argumentaţia 
noastră. 


hi N 


In ipoteza noastră, inițiatorul este ARN-ul viral, personificat în balada românească prin 
Negru-vodă: 


INIȚIATORUL 


Pe Arges în gios 

Pe un mal frumos, 

Negru-Vodă trece 

Cu tovarăşi zece, 
însoțit de: 

Nouă meşteri mari 

Calfe şi zidari 
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Și Manole zece 
Care-i şi întrece 
şi cărora le ceruse: 
Ca să-mi radicați, 
Aici să-mi duraţi 
Monastire naltă 
Cum n-a mai fost alta. 
Trei elemente sunt semnificative pentru noi, şi anume: numele voevodului, meșterii și 
mănăstirea. 


- NUMELE VOEVODULUI 

Ştim de la Vasile Lovinescu!“ că "principii întemeietori ai Statelor româneşti sunt 
legendari”. Valahia a fost întemeiată de Negru-Vodă Basarab care a descălecat” din ţara transilvană 
a Făgăraşului, prin ”Cheile” Munţilor Carpaţi. ”Negru-Vodă” este personificarea poetică a 
originilor, este un nume mistic şi chiar o funcție inițiatică sacerdotal-regală. Negrul este un simbol 
hiperborean, culoarea lui Saturn, iar voievodul cobora din Pelasgos, din "Pământul Negru”. Valahii 
au fost denumiți de toate popoarele ce-i cunoşteau, ”Valahi Negri”, iar ţara "Valahia Neagră”. Turcii 
îi spuneau Kara-lflak iar sârbii şi bulgarii Kara-Ulak. Pe stema Valahiei se văd trei capete de negri. 
Negru-Vodă se trage din Regele dacilor desemnat prin particula IO şi care, la rândul lui se trage din 
Ianus - Regele lumii sau al Cerului. S-a descoperit sigiliul unui "”Negru- Voevod”, datând din 1128, 
care are ca figură centrală un androgin gol, în afara mijlocului, bărbos, aşezat pe un tron, arătând 
Cerul cu mâna care ține sceptrul şi cu cealaltă mână arătând Pământul. Asta demonstrează că 
Negru-Vodă a avut o misiune sacră şi că a acționat conform unei legi ciclice. 

Conform "Dicţionarului de simboluri” a lui Jean Chevalier, vol. 3, pg. 334, în valoare 
absolută negrul, culoare contrară albului, este egalul acestuia. Plasat dedesuptul lumii, negrul 
exprimă starea de moarte deplină. Culoare a osândei, negrul devine şi culoarea renunţării la 
deșertăciunea lumii, de aici mantiile negre din creştinism. Dervişii rotitori poartă o mantie neagră 
pe care o leapădă (renunţarea la învelișul de carne) când se pornește să se învârtă în loc, 
rămânând într-o haină albă ce simbolizează renașterea lui întru dumnezeire, adică Adevărata 
Realitate. Negrul închide în el capitalul de viață latentă, căci el este marele rezervor a toate câte 
sunt. Cel de-al 13 arcan al Tarotului, Moartea, este preludiul unei adevărate naşteri, 13 urmând 
după 12 care este încheierea unui ciclu, pregătește o nouă pornire spre viaţa reală. Dacă negrul se 
leagă de ideea de Rău, adică de tot ceea ce împiedică sau întârzie planul de evoluţie voit de 
Dumnezeu, e pentru că negrul evocă ceea ce hindușii numesc Ienoranţă, Umbra lui Jung, 
diabolicul şarpe-balaur mitologic. 


Conform aceluiaşi dicționar, vol. 3, pg. 194, zeul Saturn simbolizează pe eroul civilizator şi 
îndeosebi pe acela care-i învaţă pe oameni să cultive pământul. Cu ocazia sărbătorilor care-i erau 
consacrate, Saturnaliile, raporturile sociale erau răsturnate, slujitorii comandau și porunceau 
stâpînilor lor care-şi serveau sclavii la masă. Reprezenta această răsturnare de roluri amintirea 
întunecată a faptului că Saturn îşi detronase tatăl, pe Uranos, detronat la rândul său de fiul lui, Zeus. 
Pentru chimiști Saturn înseamnă plumbul, iar pentru filozofii hermetici, el este culoarea neagră, 
aceea a materiei în disoluție şi putrefacție. Toate imaginile ne indică o funcție separatoare, 
reprezentând în egala măsură un sfârşit şi un început, oprirea unui ciclu şi începutul unui nou ciclu, 
accentul fiind pus mai degrabă pe o ruptura sau pe frânarea unui proces în evoluţie. 

În astrologie, Saturn este planeta malefică a astrologilor a cărei tristă şi plăpândă lumină a 
fost, de la începutul timpurilor, simbolul ce evoca durerile şi încercările vieţii. Alegoriile îl 
reprezintă având trăsăturile funebre ale unui schelet care mânuiește o seceră. 


186 Dacia hiperboreană, pg. 51 


În cadrul ipotezei noastre, cele de mai sus descriu terminarea etapei descendente a 
regenerării fragmentelor virale, preluarea conducerii metabolismului celulei de către ARN-ul-viral 
(stăpânii îi servesc pe sclavi), recoltarea acestor fragmente (secera, spicele şi utilizarea celor două 
catene ADN  simbolizate de şerpi în regenerare) şi începerea ascensiunii, cu scopul 
autoasamblării,sub conducerea lui Negru-Vodă. 

În zona cea mai adâncă a funcţiei biologice și psihologice pe care o simbolizează Saturn, 
descoperim într-adevăr un fenomen de detaşare: seria încercărilor de separare care se înlănţuie de-a 
lungul Istoriei ființei omeneşti, începînd cu ruperea cordonului ombilical al noului născut şi până la 
ultima stare a bătrânului, trecând prin diferitele trepte de abandon, renunţări și sacrificii la care ne 
obligă. De-a lungul acestui proces, Saturn are misiunea de a ne elibera din închisoarea lăuntrică a 
propriei noastre condiţii animalice și de legăturile noastre pământeşti, eliberându-ne totodată de 
lanţurile vieţii Instinctive şi de pasiunile ei (provoacă îndemnul interior de practicare a unei căi 
spirituale). Aspectul canibalic al mitului cu tema lui Cronos devorându-şi fiii, simbolizează 
fragmentele de virus recuperate pentru asamblarea acestuia. Cealaltă ipostază a acestui lanus ne 
arată imaginea unei detaşări excesive sub diferitele el aspecte, ce merg de la estomparea eu-lui până 
la insensibilitatea, răceala și renunțarea dusă până la limita permisă, adică melancolie şi refuzul de a 
trăi, cu același scop: adunarea elementelor virale ce resping dorinţa de a mai trăi în celulă şi voința 
de a asambla o clona a virusului din care au provenit. 

Şi inelul planetei Saturn are un corespondent în inelul pierdut şi căutat, în unele balade, de 
persoana ce va fi sacrificată prin zidire în pereţii construcției. 

Este util de menţionat că, așa cum a arătat Haşdeu, că numele de Basarab (a) este numele 
unei caste, că poate fi descompus în Ban-Saraba ce se traduce prin Şef/Cap — castă supremă și că 
dinastia valahă s-a împărțit în două ramuri, Drăculeştii şi Dăneştii care vor domni pe rând. 

Din toate astea, desprindem următoarele asemănări cu virusul. Acesta, denumit în popor Ion- 
Sânt-lon și desemnat de culoarea albă, parcurge o traiectorie descendentă de la faza alchimică 
"albedo” la ”nigredo” unde, după reînoire parcurge o ramură ascendentă (rubedo) sub conducerea 
noului Acid ribonucleic viral, numit de popor ”Negru-Vodă” şi care, deținând planurile de 
construcție, se deplasează la locul autoasamblării unde construcția fusese începută în cicluri 
anterioare, dar rămasă neterminată (Un zid părăsit/Și neisprăvit). Fazele de reînoire a virusului 
alternează cu reînoiri ale elementelor celulei, lucru evidenţiat de alternarea la domnie a celor două 
ramuri voevodale: Drăculeştii şi Dăneştii şi de faptul că "mănăstirea” a fost începută mai demult, 
dar a rămas neterminată (este posibil ca acest lucru să se fi întâmplat şi datorită diviziunii celulare 
care a survenit înainte de terminarea asamblării). 


- MEȘTERII 
De obicei numărul meșterilor este 9 + 1, dar există şi variante cu 6+1 meșteri. Știința spune 
că ARN-ul viral are şapte codoni, ADN-ul minimal are 10 codoni, iar amestecul ARN-ADN are 12 
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codoni. De aici rezultă că Manole este personificarea ADN-ului, virusul fiind clonat prin măiestria 
acestuia, lucru întărit de sfârșitul tragic al meșterilor când, lăudându-se că sunt în stare să ridice o 
mănăstire mult mai frumoasă (Că noi, meșteri mari,/Calfe și zidari,/ Alţii nici că sunt/ Pe acest 
pământ!/ Află că noi ştim/ Oricând să zidim/ Altă monastire/ Pentru pomenire,/ Mult mai 
luminoasă/ Și mult mai frumoasă), dar neputând să-şi ia zborul, cum poate să o facă virusul, se vor 
prăbuși transformându-se într-un izvor — Fântâna lui Manole (Jar unde cădea/ Ce se mai făcea?/ O 
fântână lină,/ Cu apă puţină,/ Cu apă sărată,/ Cu lacrimi udată!), simbol al celulei a cărei 
citoplasmă este ca apa sărată, care va continua să fie izvor de viruși clonaţi. 


y Ma Ue ur ai 


Dacă numărul meșterilor este 6+1 atunci se face referire directă la ARN-ul celular care prin 
cele trei variante ale sale (ribozomal, mesager, transport) contribuie la clonarea virusului. Sub 
numele de Hiram Abif, meşterul Manole este întâlnit în Francmasonerie la ridicarea Templului lui 
Solomon. Aceşti meşteri sunt şi piticii din "Albă ca Zăpada şi cei şapte pitici”. 


— MĂNĂSTIREA 

Dacă în legendele altor popoare, meşterul trebuie să construiască un pod (legătură între cer 
şi pământ, pod între celulă şi virus pe care să se transporte elementele virusului) sau o cetate 
(construcţie rezistentă la atacurile sistemului imunitar), în balada românească, meșterul Manole 
trebuie să construiască o mănăstire, denumire încărcată de mai mult simbolism decât celelalte 
denumiri şi care îngăduie cele mai felurite interpretări artistice. 

Mănăstirea, Ierusalimul Ceresc, Casa Domnului, este un loc plin de sfințenie unde cele 
lumești nu-și au locul. Să ne amintim numai de purificare necesară pentru pătrunderea în locurile 
sfinte, la practicarea unei căi spirituale ce te ajută la realizarea comuniunii cu divinitatea, la chiliile 
călugărilor aliniate una lângă alta ca şi simetria şi alinierea perfectă a componentelor virusului, 
aliniere ce se respectă şi în amplasarea credincioşilor în biserici, sinagogi sau moschei. 


RNA 
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Cele două turle de deasupra pronaosului răsucite din exterior spre interior, de jos în sus, 
simbolizează ascensiunea, prin sacrificiul Anei şi al copilului, de la pământ la cer. 


De amintit că mănăstirea cu care Oraşul Basarabilor se mândreşte astăzi a fost construită pe 
locul fostei Catedrale Mitropolitane, ridicată în sec. al XV-lea şi sfințită la 1439, în prezenţa 
ctitorului ei, Vlad Dracul, domnul Ţării Româneşti. Cutremurele din 1444 şi 1446 au afectat grav 
această catedrală iar Vlad Dracul nu a apucat să refacă catedrala, fiind asasinat împreună cu fiul sau 
Mircea, în 1447, de către boierii Dăneşti sprijiniți de Iancu de Hunedoara. Ctitoria domnitorului 
Neagoe Basarab, aparţine însă secolului al XVI-lea, dar lăcaşul a fost restaurat începând cu 1875 de 
către arhitectul francez Lecomte du Noiiy, cunoscut pentru controversatele sale tehnici care 
presupuneau demolarea completă a edificiilor şi refacerea lor din temelii, context în care mănăstirea 
Curtea de Argeş a pierdut nu doar vechile ziduri, ci şi frescele originale. 
În colindele române, a căror origine se pierde în negura timpului, se celebrează sfinţenia şi 
magnificienţa miraculoasă a unui templu preistoric numit Mănăstirea Albă Sfântă, situată la răsărit 
în prundul Mării Negre, în ostrovul mărilor, ai cărui pereți sunt făcuţi din lemn de tămâie, uşile de 
alămie, iar pragurile din marmură. Aici: 
La altar e Ion cel sfânt (ARN-ul viral masculin), 
Cu vreo nouă popi bătrâni, 

iar ruga lor este ascultată de: 
Măicuţa lui Dumnezeu (ARN-ul viral feminin) 
Pe brațe cu fiul său (clonă virus). 

Deosebit de semnificativ este faptul că în mănăstire: 

Iaca vine-o corăbioară (fragment virus) 
Încărcată d-îngerei (proteine virale), 

În mijlocul îngerilor 

Sade bunul Dumnezeu, 

Cu veșmânt 

Până-n pământ (simbol al androginiei). 


ALEGEREA LOCULUI 

Alegerea locului pe care se va ridica mănăstirea se face cu o deosebită grijă. Locurile nu se 
aleg la întîmplare, ci se ţine seamă de un canon geomantic sau magic. 

Mircea Eliade dă un exemplu de fundare a unui oraş fortificat la populația africană Mande, 
originară din Nordul Africii, dar alungată şi refugiată în Sudan, preluat din Frobenius. Astfel, nobilii 
pleacă într-o expediţie depărtată cu barzii şi fierarii care le sunt credincioşi. Aceştia din urmă 
consultă oracolul pentru a verifica dacă regiunea aleasă de nobili e sau nu propice. Aşază pe acel loc 
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găini şi, dacă nu sunt devorate în timpul nopţii de şacali şi hiene, validitatea regiunii este verificată. 
Atunci, la apariţia primei luni noi, „se ridică în jurul focului o îngrămăditură în formă de cerc sau 
pătrat. De la început, se prevăd patru porţi: la răsărit, la nord, la apus, la sud”. Apoi, tinerii cavaleri 
împreună cu fierarii fac de trei ori înconjurul locului, purtând cu ei un tânăr şi puternic taur. Când 
îngrăditura e gata, cel dintâi care intră nu sunt oamenii, ci taurul cu patru vaci. După ce taurul a 
gonit trei dintre cele patru vaci, este sacrificat; carnea lui e în parte mâncată de cei de faţă (care 
devin astfel uniți), în parte consumată în focul ritual. Organul generator al taurului este uscat la foc 
şi îngropat în ultima zi a lunii vizibile, în mijlocul îngrăditurii. „În aceeaşi zi, se ridică deasupra 
cavoului care conţinea relicva un altar în formă de falus; se sapă alături un şanţ destinat sacrificiilor, 
unde mai târziu trebuie să curgă sângele la schimbările lunii. Se sacrifică întotdeauna trei animale la 
altar şi patru, la alte date, deasupra șanțului”. 

Tot în Africa, la tribul Maravi (la răsărit de lacul Nyassa), se consultă duhul locului care se 
află, ca de obicei, lângă un pom, punând puţină făină la rădăcina acestuia şi, dacă douăzeci şi patru 
de ceasuri făina rămâne neatinsă, e semn că duhul a respins alegerea făcută, şi atunci se caută alt 
loc. 

Balada noastră descrie alegerea locului pentru ridicarea mănăstirii prin consultarea unui 
ciobănaş și prin precizarea unor repere de identificare. 

Mândre ciobănaş 
Din fluier doinaș, 
Pe Arges în sus 
Cu turma te-ai dus, 
Pe Arges în gios 
Cu turma ai fost. 
Nu cumv-ai văzut, 
Pe unde-ai trecut, 
Un zid părăsit 

Și neisprăvit, 

La loc de grindiş, 
La verde-aluniş? 


Două lucruri sunt demne de reținut aici, pentru semnificaţia lor ezoterică: păstorul şi zidul 
neisprăvit. 


PĂSTORUL 

Conform "Dicţionarului de simboluri” a lui Jean Chevalier, vol. 3, pg. 48, simbolismul 
păstorului cuprinde şi un sens de înțelepciune intuitivă şi experimentală. Funcţia sa presupune 
exercitarea constantă a vigilenţei: este treaz și vede, aşa cum se presupune că devin toţi cei ce 
urmează o cale spirituală. Păstorul mai simbolizează pe nomad (adică pe cel ce deține o funcție 
sacră), nu are rădăcini, reprezentând sufletul care, în această lume, nu este niciodată indigen, ci 
întotdeauna în trecere. Față de turma sa, exercită o protecţie legată de cunoaștere. Din cauza acestor 
funcții pe care le exercită, el apare ca un înțelept a cărui acţiune se sprijină pe contemplare și 
viziune interioară. În civilizaţia asiro-babiloniană, simbolul păstorului dobândește o semnificaţie 
cosmică. Titlul de păstor este atribuit zeului lunar Tammuz. Păstorul joacă rolul de psihopomp, de 
călăuză a sufletelor. 

Din punctul de vedere a ipotezei noastre, ciobănașul, ca delegat cu călăuzirea fragmentelor 
de virus spre locul de asamblare şi aflat în aşteptarea Păstorului suprem — Negru-Vodă care deține 
planurile construcţiei virale, cunoaşte deja locul unde trebuie să ajungă. 


ZIDUL PĂRĂSIT 
Conform aceluiași dicționar de simboluri, zidul sau Marele zid este incinta protectoare care 
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închide o lume (lumea virusului) și împiedică pătrunderea influențelor de origine inferioară 
(elemente celulare). Este zidul de stânci care înconjoară cosmosul şi în centrul căruia trebuie să se 
înalțe muntele Meru (capsida virală). Se mai spune că, în vremea noastră, în zid au apărut fisuri şi 
că acesta este hărăzit a se prăbuşi (nu-l mai avem pe Nugua care să repare breşele cu ajutorul 
unor pietre de cinci culori). În Egipt, zidul înseamnă înălțarea deasupra nivelului comun şi 
despărțirea celor de Sus de cele de Jos. Zidul mai simbolizează elementul feminin şi pasiv al 
matricei. 

Până la preluarea completă a metabolismului celulei de către virus, asamblarea se făcea cu 
întreruperi şi de aici imaginea de zid părăsit la reluarea producției de elemente virale. 

Din obiceiurile hinduşilor la ridicarea unei construcții se mai desprind câteva argumente în 
sprijinul ipotezei noastre. 

„Înainte ca o singură piatră să fie aşezată..., astrologul arată ce punct din temelie se află 
exact deasupra capului şarpelui care susţine lumea (ADN-ul). Meşterul zidar îşi face un ţăruş din 
lemnul unui arbore khadira şi, cu o nucă de cocos, bate ţăruşul în pămînt exact în acest punct, 
astfel ca ea să se înfigă şi să fixeze bine capul şarpelui, apoi o piatră de temelie este aşezată 
deasupra ţăruşului”. 

Orice act de construcție trebuie să imite arhetipul cosmic al Creaţiei Lumii şi acest act 
trebuie să aibă loc în „centrul” lumii, deoarece, după multe tradiții, Creaţia a început dintr-un 
centru. Şarpele teluric (ADN-ul) odihneşte încolăcit sub pământ, însă capul lui se află exact în 
centrul pământului. Construcţia oricărei case implică străpungerea capului marelui-şarpe, aşadar 
presupune crearea rituală a „centrului”. Spaţiul în care se află acest „centru” nu e spaţiul nostru 
profan. 

Ritualul fixării capului Şarpelui prin ţăruşul (ARN-ul viral) de sub piatra fundamentală 
(capsida) nu se petrece numai într-un spaţiu mitic (adică în „centrul” lumii), ci şi într-un timp mitic. 
El nu este decât repetarea gestului primordial al zeilor când au stabilizat pământul. Căci „la 
început”, pământul „tremura ca o frunză de lotus, deoarece Vayu (vântul Spiritului) îl sufla încoace 
şi încolo... Zeii au spus: Haide, să fixăm suportul acesta”. Şi l-au fixat, aşa cum a făcut Indra când 
„a lovit Şarpele în vizuina lui”. Dar lovirea Şarpelui nu este decât o formulă mitică a gestului 
creației; căci şarpele simbolizează Haosul (celula). Vrtra înfăţişează Haosul de dinainte de creație 
(dinainte de virusare). „„Neimpărțit, nedeşteptat, dormind, cufundat în cel mai adînc somn, întins — 
aşa L-a întâlnit Indra înainte de a-L fulgera, despicându-L”. Prin despicarea lui, a luat naştere 
lumea sau a putut renaşte, căci Apele s-au revărsat şi au rodit pământul. Astfel, ţăruşul care 
străpunge capul şarpelui sub piatra de temelie imită fulgerul lui Indra care, în alt text, „retează 
capul” lui Vrtra. 

Capitala Suveranului perfect se află, pentru chinezi, tot în centrul lumii. Acolo se ridică un 
arbore miraculos (ARN-ul viral), care reuneşte lumea subterană cu cerurile, aşa cum făceau 
templele sau cetăţile babiloniene. Arborele acesta se numeşte Lemn înălțat (Kien-mou) şi se spune 
că nici un lucru care, alături de el, se ţine perfect drept nu dă umbră. De aceea, înainte de a se funda 
o capitală, geomanţii ridică un gnomon; la amiaza zilei solstițiului de vară, acesta trebuia să nu aibă 
umbră. Capitala perfectă (virusul) era modelul imitat de toate celelalte construcții. Orientarea 
caselor trebuind să fie făcută în conformitate cu normele cosmice. 

În anumite tradiţii, există o perfectă omologie între lumea pe care şi-o face omul (ţări, cetăţi, 
locuinţe) şi lumea cerească, reprezentând prototipul ideal. Fiecare templu, ca şi fiecare oraş sacru, 
este o imago mundi, şi este o imagine a lumii pentru că se afla în „centru”. Simbolismul centrului 
implică în acelaşi timp şi ideea de real, şi ideea de total: pentru că Creaţia a început dintr-un 
„centru” şi, de aici, lumea întreagă a fost „ţesută” sau „lărgită” până la marginile ei actuale. În 
Matsyapurana se povesteşte cum lumile au luat naştere din buricul lui Vishnu (virusul), care plutea 
pe apele primordiale (citoplasma). 
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Orice construcţie sacră corespunzînd unei imago mundi prezintă, privită fiind din înălţime, 
forma unei mandala. Planul templului Barabudur este, astfel, o mandala, întocmai cum este 
Ierusalimul ceresc (virusul) sau ziguratul babilonian. 


PRĂBUȘIREA CONSTRUCȚIEI 
După stabilirea locului construcției meșterii se apucă de treabă: 
Sforile-ntindea, 
Locul măsura, 
Șanţuri largi săpa 
Și mereu lucra, 
Zidul rădica. 
Din păcate, 

orice lucra, 
Noaptea se surpa! 
A duoa zi iar, 
A tria zi iar, 
A patra zi iar 
Lucra în Zadar! 
Domnul se mira 
Ș-apoi îi mustra, 
Ș-apoi se-ncrunta 
Și-i ameninţa 
Să-i puie de vii 
Chiar în temelii! 

Din punctul nostru de vedere, aici balada vorbește despre celula nevirusată în care toate 
elementele fabricate de celulă sunt muritoare, sunt destinate uzurii, fiind nevoie mereu să se fabrice 
altele şi numai virusarea îi va permite să fabrice şi elemente nemuritoare. Dar şi în această situație 
trebuie respectată tehnologia de clonare care să devină un ritual. 

Iar Manoli sta, 
Nici că mai lucra, 
Ci mi se culca 

Și un vis visa, 

O șoaptă de sus 
Aievea mi-a Spus 
Că orice-am lucra, 
Noaptea s-a surpa 
Pân-om hotări 

În zid de-a zidi 
Cea-ntâi soțioară, 
Cea-ntâi surioară 
Care s-a ivi 

Mâni în zori de zi, 
Aducând bucate 
La soț ori la frate. 

Asta înseamnă că o construcție nemuritoare este doar clona virusului care este realizată din 
piatră, suflete de oameni curaţi, născute de la începutul lumii cu ajutorul sefirotului Binah sau a lui 
Lilith, culminând cu Ana, personificare a unui ARN-viral femenin, căsătorită cu Manole, 
personificare a unei porțiuni din catena masculină a ADN-ului celular și care vor zidi în capsidă un 
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copil, personificare a unei clone de virus. 
Deci dacă vroiţi 
Ca să isprăviţi 
Sfânta monastire 
Pentru pomenire, 
Noi să ne-apucam 
Cu toți să giuram 
Și să ne legăm 
Taina s-o păstrăm. 
Ș-orice soțioară 
Orice surioară, 
Mâni în zori de zi 
Întâi s-o ivi, 
Pe ea s-o jertfim, 
În zid s-o zidim! 


La sârbi, balada vorbeşte de trei crai (cele trei enzime virale) care clădesc de trei ani cetatea 
Scadarul, dar o zână le surpă noaptea lucrarea. Ea destăinuie fratelui celui mare că munca va fi 
zadarnică atâta timp cât nu-i vor găsi şi nu-i vor aduce, ca să fie zidiţi în temelie, pe cei doi fraţi 
gemeni, Stoian şi Stoiana (cei doi acizi ribonucleici existenţi într-un virus), jertfe arhetipale. 

O legendă ucraineană amintită porneşte, de asemenea, de la zădărnicirea construcţiei unei 
biserici, din cauza luptei dintre Dumnezeu şi diavol. Numai după ce călugărul, cu ajutorul lui 
Dumnezeu, descântă pe diavol şi îl sileşte să care lemnele, poate ridica biserica; şi numai după ce, 
tot cu ajutorul lui Dumnezeu, îl strânge pe diavol într-un stejar până îi ţâşneşte sângele, clădirea 
poate dura. 

Nennius povesteşte în a sa Historia Brittonum, cum regele Guorthigirnus, voind să-şi 
construiască fortăreaţa Dinas Emris din Țara Galilor, nu izbuteşte, pentru că materialele dispar a 
doua zi. Când lucrul se repetă pentru a treia oară, întreabă druizii prin ce mijloc ar putea duce la bun 
sfârşit construcția. I se răspunde: să sacrifice un copil fără părinţi (orfan, născut miraculos). Cercetat 
de druizi ca să lămurească ce cauză zădărnicea construcţia, copilul le cere să sape într-un anumit loc 
şi găsesc acolo două vase cu apă şi doi şerpi, unul alb şi celălalt roşu. 

Comform ipotezei noastre, copilul (clona vechiului virus), orfan pentru că cei doi acizi 
ribonucleici s-au dezmembrat pentru a obține clona, le atrage atenția meșterilor că nu poate rezista 
construcția atâta timp cât la baza ei se află cei doi şerpi care simbolizează ADN-ul celular. Că ea 
trebuie realizată pe alte baze şi anume pe elemente virale nemuritoare. În acest caz construcţia din 
piatră este capsida virusului şi copilul zidit este genomul viral. Tinereţea copilului ne atrage atenţia 
că este vorba de o clonă, de ceva realizat de puțin timp. 

Sunt şi alte amănunte edificatoare: 

— copilul trebuie să accepte de bună voie zidirea (sau să fie păcălită) 
— copilul să aibă un defect (de exemplu, în Oldenburg copilul trebuie să fie surdo-mut) 
— copilul trebuie să fie al unei văduve, adică rezultatul ARN-ului viral feminin. Aşa cum spune 

Vasile Lovinescu în "A/ patrulea hagealâc”, pg. 108: 
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Unul din cele mai răspândite şi mai sugestive simboluri ale Tradiţiei Perene (Sanatana 
Dharma) este chipul "Văduvei” (ARN-ul viral femenin). Originea cuvântului este latină, "vidua" şi 
înseamnă "goală" (genom viral dezvelit de capsidă), în sensul de "golită”, "văduvită”, despărțită de 
ceea ce era raţiunea ei suficientă de existenţă, fără de care e într-o pribegie, o căutare şi un doliu 
fără mângâiere. Găsirea "jumătăţii- pierdute reconstituie Androginul şi e uşor de înţeles cum 
simbolismul "Văduvei a devenii cea mai directă, mai stringentă, mai evidentă imagine a 
desăvârşirii inițiatice, trecerea de la rana nevindecabilă a dualității, în ea însăşi, la sinteza unitară. 
Natural, schimbând perspectiva, şi bărbatul e "văduv" de "văduvă". Tot aşa o femeie lipsită de 
copiii ei e goală, "vidă", deci văduvită de ei. Simbolul e acelaşi, după cum îl priveşti, sau în 
aspectul masculin, sau feminin, sau în progenitură. 

Până la reunire (asamblarea virusului), "Văduva" e nemângâiată, pribeagă, nebună, 
melancolică. Acest ultim cuvânt înseamnă "bilă, fiere neagră", "atra-bila” şi neagră, este "Kali- 
Yuga", vârsta de fier, ultima etapă a unui ciclu în dezintegrare "vârsta văduvită de vârsta de aur”. 

"In divinis", "Văduva" este "Sakti", aspect feminin şi dinamic al Principiului (virusul), de 
care trebuie să se despartă simbolic şi exemplar pentru a putea produce lumile; e "văduvită” în 
aparenţă de Paredrul ei, din perspectiva noastră, care privim de jos în sus. Creaţiunea e alteritate, 
şi alteritâtea e "văduvie”. Prakriti e "văduvită" de cele trei gune (enzime virale), smulse din sânul 
ei, care la rândul lor devin principii de alterităţi. Sub aspectul de Gaia, ori de Lilith, produce fii 
cu care apoi se uneşte multiplicându-se mai departe în titani, titanide, ciclopi, hecatonhiri, uriaşi, 
în sfârşit toată promiscuitatea proliferării. 

Acestea se petrec in illo tempore, dar mitul îşi are oglindiri în legende şi uneori în istorie. 
Iana Sânziana, cât timp e răpită de zmeu, e "Văduvă”. Fata de împărat din Povestea porculuia lui 
Creangă, e "Văduvă" de bărbatul ei mistuit în Mănăstirea de tămâie, din vina ei şi copilul pe care- 
1 poartă e "orfan". Simbolic "Văduva" şi "orfanul" se completează. Până şi titlul unui basm de 
Ispirescu este Fata de împărat şi fiul văduvei, iar cuprinsul e în sensul titlului. Alt titlu, tot atât de 
semnificativ: Voinicul fără de tată. George cel viteaz e fiu de văduvă. Tot aşa, Fiul vânătorului, 
care ajunge la Nedeia Cetate, unul din numele fabuloase ale Curţii-vechi. Pipăruş Petru se naşte 
dintr-un bob de piper pe care-l înghite maică-sa, după ce i-au fost răpiți mai înainte de zmeu o fată 
şi doi feciori (3+1). Pipăruş Petru, al patrulea copil al văduvei, îi dezrobeşte. Moise e fiul văduvei, 
Iisus la fel. loan Corvin, de asemenea, în legendă. Dar chiar în istorie găsim echivalențe la 
persoane care au şi o mare importanță simbolică. Ştefan cel Mare e "fiul Văduvei”, după 
asasinarea tatălui său, Bogdan, la Reuseni; Frederic II de Hohenstaufen, cu rol atât de important 
în doctrina "Fedelilor d'Amore", e şi el "fiul văduvei”, amândoi până la maturitatea lor. Ismael, 
părintele arabilor e fiul Agarei, alungată, deci văduva lui Abraham. 

Se povesteşte în Biblie că Regina din Saba i-a făcut o vizită lui Solomon. A avut un fiu cu el, 
strămoșul legendar al casei domnitoare a Etiopiei. Cum Solomon e socotit ca întemeietorul 
legendar al Masoneriei, toţi componenţii acesteia îşi spun "fiii văduvei”. Regina din Saba e 
simbolul sufletului (fragment de virus) care năzuieşte spre Unirea cu Supremul (virusul), neliniștit 
şi rătăcitor, cât timp nu I-a găsit, ca şi văduva Psyhe, care rătăceşte căutând pe bărbatul pierdut, 
Amor, în fabula lui Apuleius "Amor şi Psyhe”. 

Masoneria însăşi este "Văduva" tuturor ordinelor inițiatice stinse, a căror moştenire a 
cules-o; şi se ştie că aceste ordine sunt extrem de numeroase. O tradiţie, înainte de a "muri" în 
ochii profanilor, "se învăluie într-o scoică”, cum Cezar, înainte de a cădea străpuns de 33 lovituri 
de pumnal, s-a învăluit în cutele togei sale de purpură. Reamintim acest fapt, pentru că Sfântul 
Imperiu e "ultima moştenire” pe care a primit-o masoneria - tot aşa un ordin inițiatic, "terminându- 
şi cursa se resoarbe în germen, ca să străbată ceea ce pentru el va fi o perioadă de întuneric, 
simbolizată de vălurile negre ale văduvei”. 

Pentru explicarea acestui simbol de cea mai mare importanţă, sunt indicate diverse izvoare. 
Petru iacobiţii stuarțieni, văduva era Henrieta de Anglia, soția regelui executat în 1649, Carol I 


Stuart, iar "fiul", era pretendentul şi viitorul rege Carol al II-lea, spre care se îndreptau toate 
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speranțele partizanilor casei Stuart. În "ritul scoțian vechi şi acceptat” se lămurea că expresia era 
bun comun al tuturor misterelor din antichitate. Horus, fiul lui Isis şi al lui Osiris, ucis de fratele 
său Set, era supranumit "fiul văduvei”. Demeter, căruia Pluton îi răpise fiica, Persefone, era o 
văduvă rătăcitoare, ca fostă soţie a lui Zeus. 

În perspectiva transcendentă care cuprinde tot, "Văduva" este manifestațiunea integrală 
privată de rațiunea ei suficientă. 

Iată un text care va pune şi mai bine lucrurile la punct: 

"În tradiţia indo-ariană, orice zeu - orice putere transcendentă - e unit cu o soţie, termenul 
Sakti, vrea să zică soție logodnică; fără Sakti a sa, zeul e inert ca o larvă; Sakti înseamnă putere. În 
Occident, Sofia, înţelepciunea, are ca imagine o doamnă, o doamnă regală. În figuraţiile egiptene 
doamnele divine dau regelui lotus-ul, simbol de renaştere, şi cheile vieţii. Și în tradiția celtică sunt 
femei supranaturale ce răpesc pe eroi în insule misterioase, ca să-i facă nemuritori prin iubirea lor. 
Eva vrea să zică, etimologic, Viaţă, Vivificatoare; un simbolism universal a figurat în femeie forţa 
transcendentală, vivificatoare, transfigurată, prin care se poate produce depăşirea condiţiei 
umane... E Doamna din Insulă, Doamna Arborelui (Fata din Dafin, Fata din rodie, n.n.), Doamna 
Izvorului, Doamna sau Regina Castelului, Doamna ascunsă în Piatră etc. În special ca văduvă, 
femeia exprimă o perioadă de taciturnitate şi simbolizează tradiţia, puterea văduvită pentru că şi-a 
pierdut soţul (complementarul). 

În tradiţiile noastre, Doamna e Maica Precesta jeluind pe Mântuitorul răstignit, Doamna 
din Insulă de mai sus. Cu privire la expresia Doamna ascunsă în Piatră, e foarte semnificativă 
legenda unui personaj eminamente enigmatic, Petru Rareş, Regele Pescar; năpădit de păgâni, îşi 
adăposteşte Doamna şi Comorile, Chivotul Alianţei, pe vârful Rarăului (identic cu Ararat şi 
fonetic). Ia locul ce şi azi i se zice Pietrele Doamnei. E Doamna ascunsă în piatri şi prin faptul că e 


Doamna lui Petru, care e Piatră. După aceea, Petru fuge în Ardeal şi întâlneşte pe drum Bourul 
Alb. 


"Dicţionarul de simboluri” a lui Jean Chevalier, completează în vol. 3, pg. 430, simbolismul 
văduvei astfel: 

Văduva se referă mai ales la Isis, văduva lui Osiris (a ADN-ului viral masculin), adică a 
luminii, plecată în căutarea modularelor împrăştiate (fragmente de virus) ale soţului ei. Aceasta 
căutare este şi a masonului, care se identifică cu Horus, fiul Luminii, ca şi el. Adunarea mădularelor 
împrăştiate (ale lui Osiris sau ale lui Purusha) corespunde cu reconstituirea unităţii primordiale. 
Folosirea acestui cuvînt în limbajul popular sau argotic capătă un sens castrator ce pare că ţine cont 
de faptul că Osiris a fost reîntregit, dar fără organe genitale (virusul nu se poate reproduce singur, 
având nevoie de celulă) şi cu toate acestea are un fiu, pe Horus (o clonă a virusului matrice). 


Regăsim arhetipul „copilului” nu numai în mituri şi legende, dar şi în alchimie, în gnoză, în 
superstiții, el reapărând, aşa cum remarcă Jung, în anumite viziuni neurotice, vise etc. Prezenţa unui 
copil sacrificat la o construcţie are, aşadar, implicații mult mai adânci şi mai vaste. Copilul e un 
simbol ecumenic al începuturilor, al lucrului nou, al vieții totale, al evenimentelor excepţionale, al 
trăiniciei, al eternității. Însufleţirea construcției se face sub semnul mitic al „copilului” ca să asigure 
operei nu numai durata, ci şi perenitatea. 

Copilul Meşterului, prin simplul fapt că devine orfan în urma jertfirii mamei, e omologat 
zeilor şi eroilor „copii-orfani” (Dionysos, Hermes, Kullervo) şi soarta lui încetează de a mai 
aparţine omenescului, ea fiind integrată categoriei mitice. El este învestit cu atributele şi destinul 
orfanului, a copilului prin excelenţă, adică a copilului primordial, în absoluta şi invulnerabila lui 
singurătate cosmică, în perfecta lui unicitate. Apariţia unui asemenea „copil” coincide cu un 
moment primordial: crearea Cosmosului, crearea unei lumi noi, o nouă epocă istorică, o „viaţă 
nouă”. „Orfanul” din mit retrăieşte clipa (întotdeauna aceeaşi) a începuturilor. El e singur, e unic; 
prin el, sau contemporan lui, iau naştere lumile. 
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Asemenea sacrificii aveau loc şi în alte împrejurări. Bunăoară, un copil era jertfit pentru a-l 
însănătoşi pe rege, acesta fiind personificarea unui virus care are nevoie să fie regenerat prin 
clonare. 

Învăţatul suedez Waldemar Liungman observă că, de fapt, primul-născut era fiul zeului, 
deoarece în Asia fecioarele petreceau o noapte în templele Marii-Zeiţe şi zămisleau nu de la soţii 
lor, ci de la reprezentanţii zeului (preoţii, străinii etc). 

„Copilul” împlineşte aici funcția sa arhetipală: tot ce se face sub semnul său se face în 
perenitate pentru că se face la „începutul timpurilor”. Se poate vorbi în legătură cu toate aceste rituri 
de o „eternă reîntoarcere” la ceea ce a fost la început, de o reluare a mersului lumii, de o reîncepere 
a Creaţiei. 

Unui zeu obosit şi înfrânt nu i se transfuzează pur şi simplu sânge proaspăt — ci 1 se indică 
semnul sub care se poate regenera, redevenind ceea ce a fost el „la început”. 

Prezenţa „copiilor” în ritualul sacrificial se datorează plierii pe sacrificiul primordial care a 
avut loc la Creaţia lumii (sacrificiul virusului prin decapsidare). Cu alte cuvinte, sensul originar al 
acestor sacrificii nu era: se jertfeşte pentru ca să se însufleţească un lucru — ci pentru că asta este 
tehnica de clonare: un virus se sacrifică ca să se nască mai mulți viruși. 

De aceea se poate spune că „însuflețirea” unei clădiri prin jertfirea unei fiinţe presupune 
trecerea sufletului acelei fiinţe din corpul său de carne în corpul de piatră al clădirii. Cu alte cuvinte, 
fiind jertfă, prin moartea sa rituală îşi schimbă corpul. Ea nu vine să „locuiască” în clădire, ci se 
„întrupează” în ea. 

Tocmai de aceea a fost jertfită printr-o „moarte violentă”, ca să-şi continue viaţa — şi pentru 
mult mai multă vreme decât i-ar fi fost ursit să şi-o continue în corpul său de carne — într-un nou 
corp, arhitectonic. 

În cazul legendei româneşti, soţia Meşterului Manole trăieşte în mănăstire, în sensul că 
mănăstirea însăşi alcătuieşte trupul său, iar Manole îşi prelungeşte existenţa pe acelaşi nivel cosmic 
unde îşi continuă existenţa soţia lui; ea, cu un corp arhitectonic (virus); el, cu unul de apă curgătoare 
(celulă), căci izvorul e: 

Cu apă curată/ Trecută prin piatră/, Cu lacrimi sărate/, De Caplea vărsate. 
„Piatra” este noul corp al soţiei. Înlănţuirea lor este acum realizată într-un alt nivel cosmic, unde 
circuitul se face mai lent, atât de lent, încât pare ochilor omeneşti perenitate. 


FATALITATE 
Balada scoate în evidență imposibilitatea împiedicării virusului ca după regenerare să se 

autoasambleze. Zadarnic se roagă Manole: 
“Dă, Doamne, pe lume 
O ploaie cu spume, 
Să facă pâraie, 
Să curgă şiroaie, 
Apele să crească, 
Mândra să-mi oprească, 
S-o oprească-n vale, 
S-o-ntoarcă din cale!” 
Domnul se-ndura, 
Ruga-i asculta, 
Norii aduna, 
Ceriu-ntuneca. 
Și curgea deodată 
Ploaie spumegată 
Ce face pâraie 
Și umflă şiroaie. 
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Dar oricât cădea, 
Mândra n-o oprea, 

Ci ea tot venea 

Și s-apropia. 

Manea mi-o videa, 
Inima-i plângea, 

Și iar se-nchina, 

Și iar se ruga: 

“Suflă, Doamne,-un vânt, 
Suflă-l pe pământ, 
Brazii să-i despoaie, 
Paltini să îndoaie, 
Munţii să răstoarne, 
Mândra să-mi întoarne, 
Să mi-ontoarne-n cale, 
S-o ducă devale!” 
Domnul se-ndura, 
Ruga-i asculta 

Și sufla un vânt, 

Un vânt pre pământ, 
Paltini că-ndoia, 
Brazi că despoia, 
Munţii răsturna, 


nimic n-o putea opri pe Ana în a-şi îndeplini destinul, acela de a furniza pietrele necesare zidurilor 
şi însuflețirea construcției: 


Iară pe Ana 

Nici c-o înturna! 
Ea mereu venea, 
Pe drum şovăia 

Și s-apropia 

Și, amar de ea, 
Iată c-agiungea! 
Iar Manea ofta 

Și se apuca 

Zidul de zidit, 
Visul de-mplinit. 
Zidul se suia 

Și o cuprindea 
Pân 'la gleznişoare, 
Pân 'la pulpişoare. 


ALTE DOVEZI 
Există şi alte dovezi că ipoteza noastră este corectă. 
l. In insulele Fiji, se îndeplinesc aceleaşi sacrificii la lansarea unei bărci noi, barca simbolizând 


genomul viral (ca şi Arca lui Noe de altfel). In Egipt bărcile au desenate la proră un ochi omenesc, 
simbol al ARN-ului viral. Este „însuflețirea” bărcii, integrarea ei în ordinea lucrurilor vii, organice. 
O barcă prevăzută cu un ochi este transformată într-un corp omenesc; are „viaţă”, are „suflet”; are 
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deci putere, aşa cum au lucrurile vii şi însufleţite, şi puterea aceasta o face să existe şi să dureze. 


2; Există sacrificii umane făcute cu scopul de a face să existe peşte mult (elemente virale) într- 
un eleşteu'*” (celula). Profesorul Przyluski a colecționat nenumărate documente din folclorul unei 
înapoiate populații indiene preariene, Santali, din care rezultă că sacrificiul uman e îndeplinit, pe de 
o parte, pentru imitația gestului primordial al Creaţiei, care face ca toate lucrurile să fie, şi să fie aşa 
cum le este rânduiala, deci şi eleşteul (celula) să aibă peşte mult; pe de altă parte, însuflețirea 
eleşteului cu elemente virale și transformarea lui dintr-un lucru mort sau agonizant într-un lucru viu. 
Cum nimic nu poate dura decât în măsura în care are viaţă şi suflet, nici eleşteul (celula) nu-şi poate 
recăpăta funcția lui firească (din punctul de vedere al virusului), viaţa şi sufletul lui, decât dacă i se 
conferă toate acestea printr-un sacrificiu al unui virus, printr-un ritual de translație a vieţii şi 
sufletului jertfei. 


3. Sacrificiul uman la construcții a putut fi înlocuit cu luarea umbrei, obicei răspîndit încă în 
zilele noastre, mai ales în Balcani. Cel căruia i s-a măsurat umbra şi măsura a fost zidită în temelie 
moare curând. Şi istoricul Ştefan Dumitrache spune că: "potrivit unui vechi obicei, unei persoane 
care stătea la soare şi căreia i se profila bine umbra, i se măsura, pe furiş, cu ajutorul unui bâte, 
înalțimea acestui profil. Jalonul se rupea la dimensiunea umbrei şi, ulterior, se îngropa în zidurile 
clădirilor. Legat de această practică străveche, se credea că cei care constatau că li s-a luat umbra, 
înnebuneau, de aceea întregul obicei trebuia să se facă pe ascuns”. 


Faptul ca sacrificarea simbolică a unei persoane bolnave sau bătrâne, prin umbra sa, este 
considerată ca acceptabilă se poate explica prin faptul ca este un sacrificiu al sufletului, nu al 
trupului, caz în care sufletul unui bătrân bolnav şi al unui tânăr sănătos au aceeasi valoare, boala şi 
vârsta fiind însuşiri prin excelenţă ale trupului, nicidecum ale sufletului nemuritor, imun la astfel de 
flageluri. Observaţia folcloristului John Cuthbert Lauson, conform careia, în Grecia, zidirea umbrei 
era chiar mai eficientă decât zidirea trupului, pare să aibă aceeaţi explicaţie, sacrificiul fiind redus la 
forma sa cea mai pură. Trupul, considerat doar un instrument al sufletului, era eliminat din 
tranzacţie. 

Teoria Umbrei elaborată de C. G. Jung întăreşte această idee. 

Întemeietorul psihologiei analitice, este cel care introduce conceptul de arhetip, din care face 
parte şi Umbra (fragmentul viral din om). Umbra personală aparţine inconştientului individual, are 
o funcție compensatorie şi se manifestă în special prin intermediul viselor şi al proiecțiilor şi 
Umbra colectivă (genomul viral complet/mintea stup a virusului), componenta arhetipală a 
inconştientului colectiv, conectată inevitabil cu tema "răului" (așa a fost perceput virusul, până a 


187 Iaz din stăvilirea unei ape curgătoare (celula), pentru creșterea şi reproducerea peştilor (viruşilor). 
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preluat conducerea metabolismului celular). 

Umbra este aspectul întunecat al personalității noastre, latura negativă, inacceptabilă pe care 
nu vrem să o vedem preferând s-o ascundem atât de noi înşine cât şi de ceilalți, pentru că nu se 
încadrează în tiparul ideal de personalitate pe care ni l-am făurit. Este alcătuită din gânduri, dorinţe, 
fantezii, impulsuri şi emoţii primare considerate imorale, de neconceput în societatea în care trăim, 
astfel că le negăm sau le împingem în inconştient. Ele vor însă să fie recunoscute. Cei mai mulți 
oameni nu sunt conştienţi de rolul şi puterea ei imensă, nu-şi cunosc Umbra. Aceasta nu este uşor 
accesibilă şi generează multe conflicte la nivel psihologic. 

Jung spune că "nimeni nu-şi poate realiza umbra fără să dea dovadă cu prisosinţă de tărie 
morală". Într-adevăr, a o întâlni necesită mult curaj, voinţă şi sinceritate, fiind şi o condiţie necesară 
în cea mai aventuroasă şi mai importantă călătorie, cea către tine însuţi. "Actul acesta constituie 
fundamentul indinspensabil al oricărei cunoaşteri de sine şi de aceea întâmpină o considerabilă 
rezistenţă, aceasta fiind prima probă de curaj cerută de drumul spre interior, o probă care-i sperie pe 
cei mai mulţi căci întâlnirea cu sine însuşi face parte dintre acele lucruri neplăcute pe care le evităm 
atâta timp cât putem proiecta în exterior tot ceea ce este negativ”. 

Umbra poate prelua controlul acţionând ca o entitate de sine stătătoare, în mod incalificabil 
sau chiar grotesc. Dacă aceste tendinţe aparţinând Umbrei nu sunt aduse la lumină (în lumina 
conştiinţei) vor trece de cenzura Eu-lui şi se vor strecura pe negândite în viaţa noastră în cele mai 
neaşteptate moduri, uneori cu o violenţă extremă, persoana necrezându-se capabilă de asemenea 
acte (cruzime, agresivitate, desfrâu etc.) "nu am fost eu", "diavolul m-a împins" dar nici ceilalți nu 
pot crede: "era întotdeauna foarte liniştit, un tată/soţ exemplar, sau un preot cuvios". 

La Jung, Umbra (Umbră neactivată) este personificată de diavol, aşa cum Dumnezeu este 
personificarea Sinelui (Umbră activată). În poezia lui Blaga găsim acest aspect al dualității fiinţei 
umane: "iînvrăjbiţi /de-o veşnicie Dumnezeu şi cu Satana /au înţeles că e mai mare fiecare/ dacă-şi 
întind de pace mâna. Şi s-au împăcat/ în mine: împreună picuratu-mi-au în suflet /credinţa şi 
iubirea şi-ndoiala şi minciuna./ Lumina şi păcatul/ îmbrăţişându-se s-au înfrățit în mine-ntâia 
oară/ de la-nceputul lumii". 

Odată ce este conştientizată, umbra poate fi transformată, iar energia acesteia poate fi 
folosită în scop constructiv, devenind sursă de creativitate, de inspiraţie, spontaneitate, versurile lui 
Blaga fiind foarte sugestive în acest sens: "nu ştii/ că numan-n lacuri cu noroi în fund cresc/ 
Nuferi?". 

Nu întâmplător, lotuşii simbolizează puritatea, forţa de creaţie si evoluţia spirituală. În 
tradiția budistă, Buddha este adesea înfățişat stând pe o floare de lotus. Se spune că el vedea 
oamenii ca pe niste “boboci de floare într-un lac, crescând din noroi şi incercând să ajungă la 
suprafaţă pentru a putea înflori”. 

În această cunoaştere de sine, adică de activare a fragmentului de genom viral din noi, căile 
spirituale, transmise pe cale ezoterică din momentul inserării virusului extraterestru în noi, joacă un 
rol esențial. Acest fragment, această umbră este zidită în construcțiile sacre, adică în capsida virală. 


4. Cosmogoniile indo-ariene şi semitice, împreună cu unele cosmogonii austro-asiatice, 
vorbesc de un „gigant” sau „monstru primordial” (virusul), prin sacrificarea căruia au luat naştere 
lumile. Creaţia constă în sacrificiul („moarte violentă”=decapsidare) a unei fiinţe mitice. Rig Veda 
(X, 90) ne vorbeşte de un gigant primordial cu o mie de capete şi o mie de picioare (formulă mitică 
a nedeterminatului şi a „infinitului”), care se numea Purusha (purusha înseamnă în sanscrită „om”) 
şi pe care zeii l-au sacrificat („moarte violentă” rituală). Din trupul lui au fost facuţi cerul şi 
pămîntul, soarele şi luna; din gura lui a ieşit brahmanul (casta), din braţul său războinicul, din 
coapsa lui agricultorul, din picioarele sale casta sudra. Mitologia nordică povesteşte cum gigantul 
primordial Ymir a fost sacrificat de cei trei zei fraţi, Odhin, Vili şi Ve (cele trei enzime virale), ca să 
se facă lumile. Mitologia iraniană păstrează această tradiţie cosmogonică a sacrificiului unui gigant 
primordial sub o formă adulterată: Ormuzd creează „boul primordial” şi prototipul omului, 
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Gajomard; acesta din urmă e atacat şi ucis de Ahriman, şi din corpul lui sunt alcătuite lumile, iar din 
sămânța lui răsare perechea umană Masjai şi Masjanay sub forma unei plante (Bundahishn, III, L- 
26; XV, L-24). Gajomard, în avestică Gaya-maretan, înseamnă „cel care posedă viaţa muritoare” 
(muritor, om; cf. purusha) şi este, întocmai ca şi Ymir şi Purusha, androgin, aşa cum sunt toate 
făpturile primordiale. 

Basmele destăinuie axioma că viaţa (nemurirea) se transmite prin moartea violentă (de cele 
mai multe ori adusă în chip viclean la împlinire), căci niciodată eroina, ucisă de duşmanca ei, nu 
piere cu adevărat, ci se transformă în peşte, pasăre, brad, floare etc, pînă cînd îşi recapătă forma-i 
omenească. 

Important în miturile cosmogonice este amănuntul că lumile au fost făcute din substanța 
unei fiinţe primordiale — ci că ele au fost făcute prin sacrificarea acestei ființe. Accentul cade pe 
actul sacrificial; căci dacă Gigantul a dat „„materia” din care s-a urzit Cosmosul, viaţa acestui 
Cosmos a fost transmisă prin actul sacrificiului. Lumile au dobîndit o existenţă reală („viaţă”) 
pentru că au fost însuflețite printr-un sacrificiu, pentru că li s-a transmis „„viața”/nemurirea 
Gigantului sacrificat. Acest „Antropocosmos” nu încetează de a exista, după ce a fost sacrificat, 
decât în aparență — căci el îşi continuă existenţa în lumile în care s-au născut din el şi care durează 
pentru că el, prin moartea sa violentă, le-a însuflețit. De aceea, cînd un om (care şi-a activat 
fragmentul de genom viral) moare aici pe pămînt, el nu dispare pur şi simplu, nici nu se preface în 
țărână — ci se reintegrează în Antropocosmos. 

Prin fiecare moarte omenească, Antropocosmosul se reface în forma lui originară. Fiecare 
moarte este o reintegrare. 

Conform lui Mircea Eliade, miturile cosmogonice şi antropogonice pot fi reduse la 
următoarele scheme: 

— Cosmosul a fost făcut de zeul suprem sau de zei prin sacrificarea unui Gigant (Purusha, 
Y mir); 

— Cosmosul a luat fiinţă pentru că a fost „însufleţit” prin moartea rituală care a avut loc „în 
timpul acela”; 

—  însuflețirea „nu constă în simpla transmitere a vieţii şi sufletului Gigantului în Cosmos”, ci 
în primul rând în magia sacrificiului, care face posibilă prelungirea „vieţii, Gigantului în 
forme multiple de existenţă; 

— Nimic viu nu poate dura dacă nu i se conferă „viaţă” şi „suflet” (elemente virale) prin 
sacrificarea unei alte vieți; 

— Numai moartea rituală (moartea violentă a virusului) este creatoare, pentru simplul motiv că 
ea întrerupe firul unei vieţi care nu şi-a consumat toate posibilităţile, care nu şi-a îndestulat 
destinul. Moartea rituală (şi, prin generalizare, orice „moarte violentă” împlinită cu sens — 
adică un sacrificiu, iar nu un accident) declanşează o forță (tehnica de clonare) care nu 
numai că face posibilă „transmiterea” vieţii, ci asigură perenitatea noii creaţii (clonei) căreia 
i-a dat naştere. 


5, Există legături organice între tehnicile metalurgice şi cele obstetrice; cazanul de topit 
minereul este asimilat matricei, minereurile sunt numite „embrioni”, acțiunea prin care se 
dobândeşte metalul din minereul brut este similară „coacerii” sau transformării „embrionului” în 
„copil”, sau a virusului în clonă. Metalurgia este o tehnică „creaturală” care transformarmă un lucru 
„necopt” într-unul „copt” prin colaborare cu Natura (celula). Şi tehnicile metalurgice implică 
necesitatea sacrificiilor umane (în foarte obscure practici metalurgice, se folosesc foetuşi, ca şi cum 
s-ar fi încercat pacificarea „mamei” telurice prin ofrande corespunzătoare minereurilor-embrioni 
care îi sunt răpiți înainte de timp). Mina este un teritoriu „haotic” (o celulă), care se transformă în 
cosmos (celulă virusată), este un „organism” (mina este asimilată în foarte multe tradiţii uterului 
teluric) care nu poate dura decît în măsura în care rămâne viu (produce viruși); şi un lucru viu 
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trebuie să aibă suflet (genom viral). Dacă oamenii nu însufleţesc mina printr-un sacrificiu, mina îşi 
dobîndeşte ea singură acest suflet, luându-L de la primul om care intră în ea. 


Istoria popoarelor din jurul Carpaţilor este o reflectare a evenimentelor petrecute în 
interiorul celulei atacate de virus (asta la nivel microcosmic) sau a celor ce au urmat după invazia 
extraterestră a unei civilizații de tip Borg, evenimente păstrate de folclorul românesc. 

Dromihete şi ospăţul lui de pomină în cinstea lui Lysimah învins de acesta, cu vasele de aur 
pentru învinși şi cu cele de lut pentru învingători simbolizează pacea instaurată între ADN-ul celular 
şi ARN-ul viral. 

Imperiul lui Burebista, prin tăierea simbolică a viței de vie, adică a genomului viral, a fost 
ultima revoltă a băștinașilor Terrei împotriva invaziei extraterestre. Exterminarea, holocaustul 
băştinaşilor este vizibil în siturile arheologice descoperite pe teritoriul Daciei, în care se văd 
distrugeri prin foc a așezărilor umane. Este cunoscut deja experimentul făcut de arheologii români, 
intrigați de distrugerea prin ardere a locuinţelor în preajma iernii, după ce tot anul au lucrat la 
ridicarea lor, lăsând în urmă vase de lut vitrificate ce nu pot fi obţinute decât la temperaturi foarte 
mari ce nu pot fi obținute prin simpla ardere a lemnului. 

Există pe You Tube filmuleţe!“ ce redau acest experiment, unde locuinţe construite cu 
mijloace primitive, în care s-au depozitat vase de lut, simple, şi lemne de foc şi care în urma 
incendierii nu au putut produce ceramică vitrificată, dovadă că așezările au fost distruse cu arme de 
provenienţă extraterestră. 

Şi mai ciudat este faptul că supraviețuitorii reveneau cu încăpățânare la vechile vetre şi o 
luau de la capăt (aşa cum se spune în Biblie, „cu foc şi pucioasă au fost răsturnaţi, tot ceea ce trăia a 
fost vaporizat”). 


Deabea cu Decebal, cu steagul "balaur cu cap de lup” şi cu ideea de nemurire, se instaurează 
victoria definitivă a virusului pe aceste teritorii, victorie probată şi de legenda că barbarii nu puteau 
cuceri teritoriile de la nord de Dunăre datorită numeroaselor albine existente aici, ori este bine 
cunoscut că albina este un simbol al divinității, adică a virusului. 

Victoria virusului se va reflecta în costumul popular al ţăranului român, prin acel cămaşă 
ca o fustă, lungă până aproape de genunchi, simbolizând androginul. 


188 Experiment arheologic unic în Moldova (prin incendiere) 
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XXVII. PLOTIN 


Filosoful grec Plotin, născut în Egipt, este considerat părintele curentului filosofic numit 
neoplatonism. În ultimii ani ai vieţii, atins de lepră şi evitat de prietenii săi, a părăsit Roma 
stabilindu-se în Campania, la Minturnae, unde a murit singur, la căpătâiul său nefiind decât medicul 
Eustochius, ajuns acolo destul de târziu. Înainte de a-și fi dat sufletul, în 270, Plotin ar fi rostit: mă 
străduiesc să înalț divinul din mine la divinul din Univers. Avea 66 de ani. 


Prelegerile și scrierile sale filosofice au fost prelucrate cu o remarcabilă acuratețe de 
principalul său discipol, Porfir, şi publicate între 301 — 305 sub titlul de Enneade, tot el scriind și 
Vita Plotini. Cele 54 de tratate incluse în Enneade sunt, de fapt, comentarii asupra unor teme 
clasice, din filosofia greacă anterioară (inspirate nu numai din Platon, ci şi din Aristotel, stoici, etc.) 
pe baza cărora, Plotin construieşte o doctrină originală. 

Porfir a împărțit opera lui Plotin în şase grupe, fiecare a câte nouă tratate. De aici numele de 
Enneade (nouă) acordate grupelor de câte nouă tratate. În viziunea lui Porfir, prima FEnneadă 
tratează chestiunile de etică, a doua şi a treia pe cele de fizică, a patra Enneadă cuprinde tratatele 
care au ca temă Sufletul, a cincea pe cele care au ca temă Intelectul, iar a şasea Enneadă pe cele care 
se referă în mod precumpănitor la Unul. 

Conform lui Henri-Charles Puech!'*, cele 54 de scrieri sunt aranjate »conform unui ritm 
ascendent care conduce meditaţia plotiniană de "aici-jos” (de la lumea sensibilă) până “sus” la 
Unul (suflet, inteligenţă, bine)«. Sfârșitul operei coincide cu "sfârşitul călătoriei”. 

Plotin a apărut criticilor drept: o enigmă de neînțeles, un exaltat, un mistic panteist de modă 
orientală, un eclectic care se străduieşte să unească pe Platon, Aristotel şi stoicismul. Religia lui 
Plotin este cu totul interioară, el respingând ritul, rugăciunea şi magia. El va respinge şi pe gnostici 
în a doua Enneadă. 

Suferința omului cufundat într-o lume uniformă se datorează unei decăderi (intrarea 
virusului în celulă), care aprofundată, se revelează ca o nostalgie a unei stări anterioare, când eul 
avea deplină posesie asupra fiinţei sale. De aici derivă întrebările: "De ce mă aflu aici jos” ?, "Unde 
este originea mea” ?, "Cum să mă întorc acolo unde eram” ? Şi astfel ajunge la concluzia că "numai 
cunoașterea de sine” poate să-i ofere răspunsurile căutate. O cădere (adică o coborâre pe Arborele 
Qlipothic) şi o ascensiune (adică o urcare pe Arborele Sefirotic) reprezintă aventura spirituală a 
Eului. Coborârea și ascensiunea nu pot avea sens decât în interiorul nostru şi depind de atitudinea 
noastră. Timpul este transformat în succesiune datorită faptului că s-a născut dintr-o deficiență a 
sufletului care s-a depărtat de Unul. De aceea, rolul fiecărui suflet este de a depăși dualismul printr- 
un monism mai vast, chiar acolo în locul unde l-a aşezat soarta. 

În conformitate cu aceste idei, Plotin va putea afirma că: 

"Dacă ne întoarcem în întregime spre interior ... 

Zeul (ARN-ul viral) nu este exterior niciunei fiinţe; 


189 Filozof ca formaţie, istoricul francez H.C. Puech s-a orientat spre studiul filosofiei greceşti, îndeosebi spre 
neoplatonism şi hermetism, după care interesul său s-a îndreptat spre doctrinele din perioada creștinismului 
timpuriu. După descoperirea depozitului de manuscrise maniheene de la Fayum, Puech se va dedica studiului 
acestora. Rezultatele cercetării sunt adunate în cartea Le manicheisme, son fondateur, sa doctrine, publicată în 1949, 
care rămâne şi astăzi, prin bogaţia şi siguranța informaţiei o lucrare de referință. Acest eseu foloseşte lucrarea 
"Despre gnoză şi gnosticism” apărută în limba română la Editura Herald. 
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el se află în toate fiinţele (inserat în ADN), dar ele nu ştiu acest lucru. 
Ele fug departe de el sau, mai degrabă, de ele însele”. 
(VI, 9,7) 

Deci inferiorul (materia, carnea) are prezent în el superiorul (ARN-ul) de unde îşi trage 
originea şi dacă omul se va retrage în sine printr-o mișcare de concentrare și de regres, urcând de la 
multiplicitatea sa momentană (zeci de trilioane de celule ale corpului său) spre unitatea primordială 
(virusul cu comportament de spermatozoid), va descoperi în interiorul său Totul: 

” Înțeleptul, pătruns deja de rațiune, scoate din 

el însuşi ceea ce descoperă la ceilalți, el priveşte 

spre sine însuşi; nu numai că tinde să se unifice 

și să se izoleze de lucrurile exterioare, dar el este 

întors spre el însuși şi găsește în el toate lucrurile” 

(II, 8, 6) 

Divinul este pretutindeni prezent, fără ca prezenţa lui să implice deplasare (ARN-ul viral 
este în ADN-ul fiecărei celule): 

"Iată o mare minune, cu siguranţă ! Nu a venit şi este aici ! 

Nu este nicăieri, şi nu există nici un loc unde El să nu fie”! 

(V, 5, 8) 

Această prezență foarte aproape de noi poate fi percepută fără a fi nevoie de vreun ajutor sau 
vreun lucru interpus: 

"Caută-l pe Zeu cu încredere cu ajutorul unui astfel 

de principiu (sufletul) şi urcă până la el; nu este deloc 

departe şi vei ajunge: intermediarii nu sunt mulți”. 

(V, 1,3) 

În lumea transcendentă (a ADN-ului virusat) există o ”idee” (fragment al genomului viral) a 
fiecărei fiinţe individuale şi ca urmare, fiecare dintre noi, având acest principiu în interior, poate fi 
capabil să se reintegreze în el şi să-şi asimileze "fiinţa universală” (ARN-ul viral): 

"Există ... şi în noi principiul inteligibil și cauza inteligentă (ARN-ul viral) 

care este Zeul; nu că Zeul s-ar împărți (el este copiat de ARN-ul mesager), 

pentru că rămâne nemișcat; dar, deşi el nu este într-un loc şi rămâne 

nemișcat, îl vedem în ființele multiple, după cum este în stare fiecare 

să-l primească (la naştere prin amestecul genelor aduse de spermatozoid 

cu cele aduse de ovul), și ca şi cum ar avea părți diferite. La fel, centrul 

rămâne în el însuși, dar fiecare dintre punctele cercului îl conţine în el, 

iar razele îşi raportează la el proprietăţile lor (fragmentele de virus ţin 

legătura telepatic cu ARN-ul viral complet, ca la Civilizaţia Borg). Prin 

acest element din noi înşine (fragment de ARN-viral) îl atragem pe Zeu, 

(îl reconstituim printr-o clonare), suntem cu el şi suntem suspendaţi de el: 

şi noi ne stabilim în el, de îndată ce ne întoarcem către el”. 

(V, 1, 11) 


În condiţia umană există, într-un anumit sens, paradox şi dualitate'”. Sufletul (ADN-ul 
virusat) este atât lucrurile superioare (ARN-ul viral) cât şi lucrurile inferioare (ADN-ul celular). 
Prin ADN suntem înlănțuiți de lucrurile de jos, de lumea materială, prin ARN-ul viral putem atinge 
lucrurile superioare, lumea viruşilor nemuritori (o Civilizație de tip Borg). 

” Înainte de nașterea noastră noi am fost oameni şi câteodată şi zei (ARN viral), suflete pure 
(neamestecate cu ADN), părţi ale lumii inteligibile (ale virusului în totalitate), ce nu erau nici 


190 Filozofia hindusă a abordat şi ea problema dualității omului prin Advaida Vedanta care explică, pe de o 
parte, conceptul filosofic al necesităţii obţinerii Nedualităţii şi, pe de altă parte, obţinerea Unităţii şi Identităţii 
sufletului cu Brahman. (în traducere Vedanta înseamnă Nedualitate, Advaita Vedanta — Vedanta Nedualităţii ) 
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separate şi nici ascunse, ci aparțineau acestei lumi în întregimea ei. Chiar şi acum, noi nu suntem 
separați de el. De omul inteligibil care am fost (ARN-ul viral) s-a apropiat un alt om care vrea să 
existe (o catenă de ADN celular). El ne-a găsit pentru că noi nu eram în afara Universului (în afara 
celulei). Ne-a înconjurat și s-a unit (prin transcriptaza inversă) cu omul inteligibil care eram 
atunci. 

Ei Atunci am devenit o pereche de oameni; nu mai suntem cei care am fost la început, și câteodată 
suntem doar cel pe care ni l-am adăugat în al doilea rînd, în cazul în care omul prim nu mai 
acționează și încetează, într-un anumit sens, să fie prezent”. 

(VI, 4, 14) 


Nu se ştie cu exactitate dacă Plotin nu avea în vedere chiar trei oameni desemnaţi separat de 
inteligența intuitivă, gândirea discursivă şi senzația. 

"Uneori acționăm potrivit ultimului dintre aceşti oameni 

(dintre aceşti trei oameni care sunt în noi şi care, la grade 

diferite, suntem noi'”); uneori actul nostru vine de la cel precedent; 

uneori vine de la omul superior; şi fiecare dintre noi este 

acela dintre acești trei oameni potrivit căruia acționează. 

Fără îndoială, el îi posedă pe toți trei; dar, într-un anumit 

sens, nu îi posedă. Când viaţa de rang inferior sau a celui 

de-al treilea om se separă de trup, dacă cea de-a doua viaţă 

o însoțește fără să se separe de fiinţele superioare, se spune 

că una este acolo unde este şi cealaltă. Dar când ea ia un 

trup de animal ne uimim şi ne întrebăm cum este cu putinţă, 

deoarece ea este rațiunea unui om. Este adevărat că ea este 

totul, dar, în perioade diferite, ea acționează diferit”. 

(VI. 7,6) 

Eul nostru este aici şi este acesta. Manifestarea singulară a Eu-lui nu este sufletul nostru, cel 
mult ea ne permite să distingem între un eu şi un el, sau între un eu aparent şi un eu adevărat. 
Problema relației dintre aceste două euri se rezolvă prin problema prezenței şi absenței, acţiunea 
actuală a eu-lui aparent reducând sau respingând în inconștiență eul adevărat, a cărui prezență 
ontologică nu este abolită şi, invers, posesia în act a eului adevărat aruncă puterile eului aparent în 
obscuritatea unui fel de absenţă. 

Acest joc alternant de umbre şi lumini este reprezentat în gnosticism prin metafora 
somnului şi trezirii. "Coborârea” (pe Arborele Qlipotic) înseamnă amorţirea eului adevărat, trezirea 
lui semnifică ”ascensiune” (pe Arborele sefirotic) şi întoarcerea la adevărul nostru plenar (clonare şi 
asamblare). 

"Sus” şi Jos”, "cădere” şi ”ridicare”, ”exil” şi "întoarcere” sunt expresii ale aventurii 
virusului în celulă în vederea clonării. De aceea Plotin, pe bună dreptate, se întreabă: 

"Cum s-a întâmplat, aşadar, că sufletele l-au uitat pe Zeu, 

părintele lor, şi că, deși sunt fragmente venite de la el și 

în întregime ale lui, ele se ignoră pe sine şi îl ignoră și pe el ? 

Pentru ele îndrăzneala, generarea, diferenţierea primară 

și voința de a-și aparține constituie principiul răului. 


191 Toate căile spirituale se străduiesc prin mijloace specifice să-l facă prezent pe acest om prim (ARN viral). 

192 Şi Gurdjief spune: Omul nu are un "Eu" individual, în locul lui există sute şi mii de mici "euri" separate 
(omul are 70 trilioane de celule care au decis să coopereze), care cel mai adesea sunt complet necunoscute unul 
pentru celălalt, nu întrețin nici o legătură sau, din contră, sunt ostile unele altora, exclusiviste şi incompatibile. În 
fiecare minut, în fiecare clipă, omul spune sau gândeşte "Eu". Şi de fiecare dată "eul" său este diferit. Adineauri era 
un gând, acum este o dorinţă, apoi o senzaţie, apoi un alt gând şi aşa mai departe, la nesfârşit. Omul este o 
pluralitate. Numele omului este gloată (Hristos spune că este „legiune ”. Sunt atât de multe eu-ri, câte celule sunt şi 
fiecare au alte necesităţi la un moment dat). 
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Bucuroase de independenţa lor, ele se folosesc de spontaneitatea 

mişcării lor pentru a alerga în direcția opusă Zeului (intră 

în circuitul replicativ al celulei); ajunse la punctul cel mai 

îndepărtat, ele ignoră însuși faptul că vin de la el: asemenea 

unor copii luaţi de lângă părinţii lor şi crescuţi vreme îndelungată 

departe de ei, aceștea nu se cunosc pe ei înșiși şi nu îşi cunosc 

nici părinţii. Întrucât nu îşi mai văd |părintele| şi nu se mai 

văd nici pe ele însele, |sufletele| se disprețuiesc pentru că 

nu îşi cunosc originea. Ele preţuiesc tot restul şi nu există 

nimic pe care să nu-l admire mai mult decât pe ele însele; 

totul le uimește, le stârneşte pasiunea şi le trezeşte atenţia, și 

de aceea rup pe cât se poate legătura cu |cele divine| de care 

s-au îndepărtat. Și astfel cauza pentru care nu îl cunosc pe Zeu 

se dovedeşte a fi prețuirea lor pentru lucrurile de aici jos (din celulă) 

şi disprețul pentru ele însele. Întrucât urmarea şi admirarea unui lucru 

înseamnă, pentru fiinţa care îl admiră şi îl urmează, să se 

recunoască a fi mai prejos de acel lucru; să se așeze pe sine mai 

jos decât lucrurile care sunt hărăzite nașterii şi morţii (elemente ale 

celulei); să se socotească pe sine cel mai vrednic de dispreț și 

mai pieritor dintre lucrurile pe care le află, |sufletul| nu ar putea 

nicicând să priceapă natura şi puterea Zeului (ARN viral)”. 

(V, 1,1) 

Dacă virusologii de astăzi ar citi aceste gânduri ale lui Plotin, câte ar putea înțelege, ce 
perspective ar deschide ştiinţei, mai ales că Plotin a avut şansa realizării a patru comuniuni cu 
divinitatea şi cele aflate pe această cale nu pot fi de nimeni contestate. Gândiţi-vă doar la C. G. Jung 
care a coborât în Abis (pe Arborele Qlipotic) fără a mai urca complet (pe Arborele Sefirotic), câte a 
avut de oferit psihologiei şi să nu uităm că divinitatea (şchiopul Philemon) i-a oferit mai mult, dar 
acesta s-a mulțumit doar cu psihologia analitică. Ei fac aceeaşi greşeală pe care au făcut-o 
antropologii cu şamanii până în 1949, considerându-i în mod unanim nevrotici, epileptici, psihotică, 
isterici sau schizofrenici (unii bat toba, alții beau fierturi de plante, iar unii se izolează şi stau în 
meditație până la apariţia viziunilor), până când în urma unui eseu a antropologului Claude Levi 
Strauss, şamanul a fost reconsiderat ca fiind de fapt un fel de psihoterapeut, cu o inteligență şi 
vocabular cu mult peste medie. 

Plotin spune mai departe: "Sufletul crezând că își adaugă altceva, se adaugă pe sine la 
altceva și, prin aceasta, orice achiziție devine o pierdere, orice adaos, diminuare. Deci tot ceea ce 
este altceva decât unitatea fiinţei (virusul) aparține neantului, materiei (celulei)”. 

” În ce fel ai dovedi prezenţa ei (a fiinţei universale)? 

Ai fost aproape de ea şi nu te-ai oprit la o fiinţă 

particulară; nu mai spui despre tine: iată ceea ce sunt; 

laşi orice limită pentru a deveni fiinţa universală. 

Și totuşi ai fost aşa încă de la început; dar, cum 

mai târziu ai fost altceva, acest surplus nu venea de 

la fiinţă, căci fiinţei nu i se adaugă nimic, ci de la non-fiinţă. 

Prin această non-fiinţă ai devenit cineva şi nu eşti ființa 

universală decât dacă abandonezi această non-fiinţă. 

Te măreşti aşadar pe tine însuţi abandonând tot restul 

şi, mulțumită acestui abandon, fiinţa universală este prezentă. 

Câtă vreme rămâi cu celelalte, ea nu se manifestă. 

Nu este necesar ca ea să vină pentru a fi prezentă; 

tu eşti cel care a plecat, a pleca nu înseamnă să 
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o părăseşti pentru a merge altundeva, deoarece ea este acolo; 

dar, deşi ai rămas lângă ea, te-ai îndepărtat de ea”. 
(V, 5, 12) 

Născută dintr-un târg înşelător în care eul nostru are impresia că dobândeşte fiinţa atunci 
când de fapt cedează materiei, această lume sensibilă nu este aşadar decât iluzie. Am mai auzit 
această idee la hinduși. Ei îi spun maya. Omul fiind supus mișcării circulare a cerului și a aştrilor (a 
metabolismului celular) trăieşte în această lume de Jos, cea a Necesităţii şi Sclaviei (celula). 

Mântuirea, care este eliberarea de această robie, ar echivala aşadar cu o „rupere a vrăjilor” 
cu destrămarea iluziei acestui „vis treaz” în care trăim de obicei. Această evadare în afara vrăjii 
sensibilului va fi întotdeauna posibilă datorită permanenţei statornice a adevăratului nostru eu care 
aparține lumii transcendente (virusului). 

„Purificarea" va fi o tehnică de evadare, o fugă de lume (de exemplu I, 6, 8) care îi va da 
înapoi sufletului singurătatea lui totală şi se va desăvârşi în fuga fiinţei unice spre Unu, care este 
unic (phyge monou pros monon, VI, 9, 11). Purificarea nu va însemna, de fapt, eliberarea sufletului 
de o tină lăuntrică ce l-ar păta de la origine, petele şi viciile nefiind decât exterioare sufletului (III, 
6, 5). Va însemna dezgolirea totală, abandonarea a tot (ta alia panta aphes, aphelon panta - VI, 8, 
21), separarea de tot ceea ce este exterior sau străin de sine, izolarea eului pentru regăsirea 
spontaneităţii interioare. La început detaşare de trup, adică de pasiuni şi de orice pasivitate care 
provine din activitatea noastră în lume. Asta va însemna, la limită, şi abținerea de la „virtuțile 
practice” sau nepracticarea lor decât de sus, substituirea acţiunii cu contemplaţia, aceasta nefiind, de 
altfel, decât secundară, adaos sau nostalgie a celei dintâi (III. 8, 4). Prin urmare, detaşare de tot ceea 
ce, la limita manifestării sufletului, se referă la discursiv, la schimbător, la multiplicitate: senzaţia, 
imaginaţia, memoria, care, nefiind stăpânite de noi înşine, nu sunt bunuri, ci mai degrabă obstacole 
între Bine şi noi (IV, 4, 3-4). Din acest punct de vedere, înţelepciunea apare şi ca tehnică a uitării, 
acest instrument al unităţii, această reducere a multiplului (IV, 3,32). În fine, într-un ultim demers, 
detaşare de tot ceea ce înseamnă diferenţă, pentru că diferențele, nu distanţele, sunt cele care trebuie 
abolite între noi şi indiferenţierea totală a Unului, care este mereu prezent în noi şi căruia îi vom 
aparține după ce vom fi şters totul, nu din ceea ce ne separă, ci din ceea ce ne face să fim alții. 

Pasivitate, multiplicitate, diferenţă: dincolo de ele, sufletul aspiră la o stare de nuditate pură, 
care în acelaşi timp este şi activitate absolut liberă. Această spontaneitate a eului, care se confundă 
cu însăşi fiinţa eului, nu poate consta decât într-o contemplaţie nesfârşită eliberată de orice obstacol 
şi în care el însuşi „străluceşte întors spre sine, luminător şi totodată luminat” (V, 3,8), iar 
Inteligibilul, toate inteligenţele şi toate inteligibilele se înfăţişează ca implicate unele în celelalte 
într-o transparenţă totală (parcă descrie starea unui modul al Civilizației Borg). 

Mai spune Plotin că sufletul nostru (fragment de virus) este particular în act dar Suflet 
Universal (virus) în potenţă şi că dacă va mai înceta să se mai particularizeze în act, respingând 
singularitatea lui prezentă şi activă — va ajunge, prin degajare continuă, la Sufletul Universal şi apoi 
la acea Inteligență în sine care este toate inteligenţele (toate fragmentele de virus) şi totalitatea 
inteligibilului. 

Dar Inteligența nu este încă punctul suprem al unității nediferențiate spre care tinde 
ascensiunea, deci încă nu este "Mintea stup” a Civilizației Borg. Deabea experienţa Unului (virusul 
matur), care nu este gândire ci "contact nemișcat”, nu este știință, ci stare, va marca finalizarea 
ascensiunii. Această stare de extaz extraordinar este foarte rar şi nu este dat decât celor aleşi, celor 
care au fragmentul de virus capabil să reîntregească totul. 


Plotin şi gnosticii 

Gnosticismul se referă la diverse mişcări religioase sincretice, constând în variate sisteme de 
credinţe, generalizat unite în învăţătura că oamenii sunt suflete divine închise într-o lume materială, 
creată de un Dumnezeu imperfect, Demiurgul, care este frecvent identificat cu Dumnezeul lui 
Avraam. 
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După părerea lui Henri-Charles Puech adversarii gnostici ai lui Plotin ar fi setienii — ceea ce 
înseamnă aproape același lucru - cu arhonticii. Ei acordau un rol important ”Arhonților” și făceau 
din Set o fiinţă transcendentă!*. Set era pentru ei ”Alogenul”, adică ”Străinul” faţă de lume (virusul 
este străin față de celulă). Cei şapte fii ai săi (ARN-ul viral are 7 codoni) erau numiţi şi ei 
"allogeneis” ca şi ”spiritualii”, pneumatikoi, membrii acestei secte, care se considerau descendenți 
ai lui Set. Aceşti setieni, acești arhontici sunt înrudiţi, după toate aparențele cu ofiții sau cu 
barbelognosticii, cu "Gnosticii” propriuzişi. Aceste secte aveau la bază "revelaţii” cunoscute ca: 
Apocalipsele lui Zoroastru, lui Zostrianos, a lui Nicotheos, Allogenes şi Messos. 

De exemplu Nichoteos figurează pe o listă a Mesagerilor cerești, a ”Profeţilor omenirii” și 
de el se leagă speculațiile alchimistului Zosima legate de Geneză. După acesta, Adam ceresc, 
nevăzut, spiritual şi "luminos”, care are un nume tainic, cunoscut de Nichoteos, a fost ademenit de 
Arhonţi într-un trup carnal (genom ADN), în care este supus pasiunilor şi întemnițat în lume până 
când, prin gnoză, Hristos vine să-l mântuiască. 

Tot Nichoteos vorbeşte despre un "Pământ nou” (un virus clonat), format de Fiii Primului- 
Născut al Mamei (Binah, ARN-ul viral feminin), care extrage din Materie (celulă) elementul cel mai 
pur (ARN viral clonat) şi face din el o lume, un Eon, un oraş numit "Incoruptibilitate” și 
”lerusalim”, sau vorbește despre un "pământ aerian”, loc de şedere pentru cei care au ieşit din lume. 

Plotin va denunța ca absurde, "ipostazele” imaginate de aceşti gnostici, vidul şi bizareria 
vocabularului lor, cu toate că înainte formulase, în unele tratate compuse înainte de II, 9, nişte teorii 
(concepţia despre trup ca rău şi despre moarte ca eliberare) care, prin dualismul lor accentuat, se 
asemănau cu ale gnosticilor. El chiar va atenua dualismul pesimist, transpunându-l într-un sens 
mai”monist” pentru a nu-i fi confundată doctrina cu cea a gnosticilor. 

Şi secta audienilor se baza pe o revelaţie în numele lui Abraham. Printre operele folosite de 
ei figura mai presus de toate o "Carte” sau o "Apocalipsă a Străinilor”, în care se găsește o aluzie a 
"Stăpânitorilor”, a Arhonţilor, referitoare la Eva: "veniţi să aruncăm sămânța noastră asupra ei”. 


Conceptia lui Plotin despre Dumnezeu 

Pentru Plotin, Dumnezeu este transcendent lumii, căci acesta se află într-o sferă 
suprapamântească. El se află deasupra lumii și ca atare El nu poate fi sesizat cu ajutorul conceptelor. 
El este Unul, care mai este numit și Binele, Principiul sau Cel Dintâi. 

Conform "Dicţionarului de simboluri”, a lui Jean Chevalier şi Alain Gheerbrant, vol. 3, pg. 
410, Unul este: 

"Simbol al omului în picioare: singura fiinţă vie bucurindu-se de aceasta însușire, într-atât 
încât anumiţi antropologi fac din verticalitate un semn distinctiv al omului, mai radical decit 
rațiunea. Unu se regăseşte de asemenea în imaginile pietrei în picioare, a falusului în erecţie, al 
băţului vertical: reprezintă omul activ, asociat operei de creaţie. 

Unu este de asemenea Principiul Nemanifestat, de la el decurge totuşi orice manifestare şi 
la el se întoarce, odată vlăguită, existenţa ei efemeră; este principiul activ, creatorul. Unu este 
locul simbolic al fiinţei, izvor şi sfârşit al tuturor lucrurilor, centru cosmic şi ontologic. 

Este simbol al fiinţei, dar şi al Revelaţiei, mediatoarea care înalță omul prin cunoaştere la 
un nivel de fiinţă superioară. Unu este de asemenea centrul mistic de unde străluceşte Spiritul, ca 
un soare. 

Trebuie să deosebim, aşa cum o face Guenon, Unu de Unicitate, aceasta din urmă 
exprimând ființa absolută şi fără măsură comună, transcendentul, Dumnezeul unic; acela admite 
dimpotrivă generarea multiplului omogen şi reducerea multiplului la unu, în interiorul unui 
ansamblu emanaţie-retur, în care joacă pluralismul intern şi extern. 

În afara caracterelor generale și universale ale cifrei unu, ca baza şi punct de plecare, 
această cifră prezintă citeva particularităţi, de exemplu în literatura şi folclorul iranian. 

Întâi de toate unu (yak) îl reprezintă pe Dumnezeul unic; se scrie la fel ca litera allf (= a), 


193 Care se află mai presus de inteligenţa obişnuită, de lucrurile individuale, de umanitate. 
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prima din alfabetul arabo-persan. 

În literatura şi legendele cavalereşti, eroul îşi afirmă cu mândrie apartenenţa la o cultură 
islamică înfloritoare şi răspândită în întregul Orient, a cărei deviză este: nu există alt Dumnezeu 
decât Dumnezeul Unic. Eroul devine apărătorul gândirii religioase cu care a fost hrănit şi, pentru 
a-şi apăra propria comunitate musulmană, va ataca adepții celorlalte religii, în special pe creştini, 
pe evrei, pe zoroastrieni şi pe brahmani. Este o luptă pentru care cifra unu este într-un fel miza. 

Când un viteaz vine la Curtea unui rege sau a unui emir nemulsuman, el îl sfidează, 
declarind: “salutul meu, în această Curte, este îndreptat către cel care ştie că în cele optsprezece 
mii de universuri Dumnezeu este unu”. 

În povestirile legendare şi temele folclorice, Dumnezeul unic este adesea simbolizat prin 
cifra unu. 

C.G. Jung a distins o serie de simboluri pe care le numeşte simbolurile unificatoare. Sunt 
cele care tind să concilieze contrariile, să realizeze o sinteză a opuşilor, ca de pildă cvadratura 
cercului, mandalele, hexagramele, pecetea lui Solomon, roata, zodiacul etc. 

Simbolul unificator ar fi încărcat cu o energie psihică foarte puternică. Nu apare în vise, 
după cum o constată Jacques de la Rocheterie, decât atunci cînd procesul de individualizare este 
avansat. Subiectul este atunci în stare să asume întreaga energie a simbolului unificator pentru a 
realiza în el armonia conştientului şi a inconştientului, pentru a realiza echilibrul dinamic al 
contrariilor, coabitarea dintre irațional şi rațional, dintre intelect şi imaginar, dintre real şi ideal, 
dintre concret şi abstract. Totalitatea se unifică în persoana sa, persoana sa înfloreşte în totalitate”. 


Binele este identic cu Divinul şi cu ceea ce este mai desăvârșit. De acesta depind şi Ideile. În 
felul acesta, la Platon, Binele era expresia cea mai înaltă a gândirii pure a raționalității spiritului 
conştient, a raționalului care tinde să cunoască și să înțeleagă toată lumea. 

Platon accentua și sensul adânc pe care îl are în procesul cunoaşterii Erosul, care este de 
obârşie divină (este adus în lumea celulei de ARN-ul viral feminin), fără să fie divin. El aparţine 
lumii demonicului, care se afla între ceea ce este nemuritor și muritor. Lumea aceasta a demonicului 
"este într-o neliniște eternă şi mereu nedesăvârșită, căci Erosul este entuziasm şi pasiune mişcată 
de o nostalgie nemarginită după Bine şi Frumos, după cunoaștere şi eterna linişte. În timp ce 
Binele trebuie să fie privit ca principiul rațiunii, ca Logos, iubirea (eros) are o notă de 
iraționalitate şi de neînțeles, ca și lumea". Pentru Plotin, o problemă hotărâtoare este de a reface 
legatura dintre Logos (ARN-ul viral masculin) şi Eros, între aceste două valori ce sunt cele mai 
înalte ale spiritului elin, între Bine şi Iubire, între rațiune şi viață. 

Două sunt problemele filozofiei lui Plotin : 

a) Cum s-a nascut lumea din "Unul" 
b) Cum ajunge omul la unirea cu Dumnezeu şi astfel să-şi găsească fericirea. 

Dumnezeu este în lume şi deasupra lumii, însă numai Dumnezeul suprauman este desăvârşit. 
Dumnezeul din noi este mărginit şi tulburat prin un altul (ADN-ul celular), care nu este Dumnezeu 
şi este condiționat prin natura mărginitului: materia şi senzorialul. "Deus implicitus" este pur şi 
desăvârşit, "Deus explicitus" este neclar şi nedesăvârşit. 

Lumea spiritului (a virusului) este lumea realității adevărate. Materia şi lumea fizică nu sunt 
reale. Gândirea, ca viață spirituală conştientă, este realitatea adevărată: ea este identică cu existența. 
Raționalul este existentul şi existentul este rațional. Din lumea Ideilor urmează, ca o a treia esență, 
viața acestei lumi senzoriale sau sfera sufletului lumii. 

Dumnezeu este Principiul începutului, prin care totul s-a făcut: Rațiunea, spiritul, sufletul, 
lumea şi viata. Totul depinde de Unul sau totul este Dumnezeu, adică: "acest Bine, Unul, absolut, 
este un izvor care nu are alt principiu, ci este principiu pentru toate efluviile, astfel încât El nu este 
consumat de către acestea, ci ca izvor rămâne în sine însuși, conținându-le astfel ca atare în sine" 
(ARN-ul viral inserat în ADN nu este consumat în procesul de replicare, ci doar copiat). Efluviile 
(copiile făcute de ARN-ul mesager) "ce ies aici și dincolo, n-au curs încă, dar ştiu pe unde trebuie 
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să iasă şi încotro trebuie să curgă". Cu cât aceste efluvii se depărtează de Unul, cu atâta ele pierd 
din putere şi energie, forță și frumuseţe. 

Din Unul (genom viral) se naște totul prin emanaţie (copiere). Dumnezeu fiind Imuabilul, 
producerea, nașterea este o lucire venită din El, din El care rămâne. Unul lumineaza în jurul Său, 
cum emană lumina din soare. Fiind în Sine desăvârșit, fără lipsuri, El se revarsă şi acest prisos este 
produsul. Acest produs se întoarce însă în chip absolut spre "Unul", spre Bine. Binele străluceşte 
viața sa în lume, fără ca prin aceasta să piardă din putere şi frumuseţe. Producerea aceasta n-are un 
caracter istoric sau fizic, ci ea este un proces supra temporal. Formele vieții sunt produse din 
eternitate din Unul, din temeiul necunoscut al vieții şi se întorc mereu în acesta. Formele inferioare 
au tendinţa înspre cele mai înalte, cele superioare înspre cele inferioare. Este acesta un proces 
spiritual. Dumnezeu activează, sau, mai corect, El trebuie să acționeze în lume. El trebuie să se 
prefacă în lume, indiferent dacă voieşte sau nu. Aceasta aparține naturii Lui şi totuşi El rămâne ceea 
ce este. 

Lumea senzorială este numai o copie a esenței adevărate. Ea este un simbol şi o metaforă a 
Eternului. 

Omul participă la Dumnezeu, dar numai în măsura în care acesta își face interiorul său liber 
pentru a-L primi pe Dumnezeu în el (urmând o cale spirituală). "Dumnezeu este așa de aproape de 
fiecare om, încât El poate fi nemijlocit sesizat de către suflet. Dar pentru a fi atât de aproape de 
toate fiinţele şi prezent în întreaga lume, Unul nu trebuie să iasă din sine. Atotprezenţa Sa este 
independentă de emanaţia Sa". 

Sufletul poate de asemenea să intre într-un raport intim şi cu lumea ideală, care emană din 
divinitate. Omul trebuie să fie "pneumatic" și prin aceasta el se ridică în lumea spiritului. Omul este 
capabil să facă acest lucru datorita "Eros"-ului. În clipa în care sufletul este atras de către Eros spre 
lumea ideală, el începe să urce spre forme din ce în ce mai ideale şi mai frumoase. Dar la cea mai 
înaltă formă, la unitatea desăvârșită cu Unul, cu Dumnezeu, sufletul nu poate ajunge decât prin 
extaz; aşadar nu prin dialectică sau gândire discursivă, ci printr-o stare extatică, în care cel care 
intuieşte și obiectul intuit sunt una. În această clipă scopul este atins: copia s-a întors şi s-a unit cu 
prototipul originar (în lumea antică practicarea extazului era răspândită pe scară largă, a trebuit 
să se inventeze Inchiziția pentru a se diminua răspândirea secretelor aflate pe această cale). 
Sufletul este liniştit, fiindcă a găsit ceea ce căuta în arzătoarea sa nostalgie. 

Posibilitatea mântuirii sufletului se bazează, după Plotin, pe faptul că acesta este înrudit 
esenţial cu Dumnezeu. "Ochiul n-ar fi văzut niciodată soarele, dacă el n-ar fi înrudit cu acesta; tot 
asemenea sufletul n-ar putea vedea frumosul, dacă el însuși n-ar fi frumos. De aceea să devină 
fiecare mai întâi asemenea cu Dumnezeu și frumos, dacă vrea să vadă Binele şi Frumosul". 

Plotin vorbeşte despre un drum al sufletului în sus şi despre un altul în jos. Erosul se află la 
mijloc şi stăpâneşte amândouă drumurile (practicanții Magiei negre au în mod obişnuit legături 
sexuale cu demoniţele). Înțeleptul care vrea comuniunea cu Dumnezeu trebuie să facă o coborâre în 
Abis (în inconştientul său) utilizând Arborele Qlhpothic, iar de aici, prin privațiuni şi rupere de 
ademenirile lumii materiale, ascensiunea până la comuniune, care-i va pregăti sufletul, ca după 
moarte, să se deplaseze la locul de asamblare a virusului, la Insula Nemuritorilor, la Ierusalimul 
ceresc, la Civilizaţia Borg renăscută. 


Concepţia lui Plotin despre spirit 

Prin spirit Plotin înţelege gândirea conştientă de sine, ştiinţa despre Eu, despre toate formele 
de apariţie şi funcțiuni ale sufletului. Esenţa sufletului constă într-o dualitate, în sensul acestei 
dualități, Aristotel a vorbit despre o rațiune activă şi alta pasivă. Rațiunea pasivă este predispoziția 
rațională a individului, ce este formată individual. Rațiunea activă este rațiunea genului, ce are 
menirea să formeze rațiunea individuală şi pe care se fundamenteaza totul care este comun, ceea ce 
leagă pe oameni în gândire şi acțiune. 

Ideea fundamentală a lui Parmenide era aceea că gândirea este identică cu existenţa. 
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Dealtfel, aceasta idee era comună tuturor gânditorilor greci antici. În ultimă analiză nu există decât 
o existență şi gândirea este identică cu această existență. 

Gandirea intuitivă a lui Dumnezeu este indreptată asupra esenței sale proprii. Divinul 
gândeşte divinul, spiritul este ocupat cu spiritul, raţiunea cu raţiunea. La fel accentuează și Plotin că 
în sfera spiritului gândirea şi-a ajuns adevărata sa existenţă. Şi întrucât lumea spirituală este identică 
cu realitatea adevarată, în ea sfera gândirii este identică cu existența suprasenzorială a Ideilor. 

Pentru Plotin exista o materie suprasenzorială ce este intrepătrunsă şi formată de către o 
formă suprasenzorială. Viaţa spiritului se petrece în această angrenare strânsă dintre forma 
suprasenzorială (ARN viral) şi materia senzorială (ADN celular). Toate lucrurile sunt compuse din 
formă şi materie. Materia este ceea ce e nedesăvârșit. Forma este principiul determinari, al țărcuirii, 
al mișcării și al diferenţierii. 

Spiritul îşi trăiește nu numai viaţa sa, ci el duce şi la formarea lumii senzoriale, fiindcă toată 
energia formativă îşi are originea în spirit. Ceea ce este lipsit de spirit este, pentru Plotin, amorf şi 
mort. Viaţa lucrurilor vine de la spirit. Prin emanaţie spiritul mijloceşte formele sufletului lumii 
(virusului). Căci ceea ce este în spirit Idee sau formă pură, devine în suflet "logos" (codificare în 
ARN mesager), aşadar principiu al formării. Spiritul este ceva mai mult supra-personal, sufletul mai 
mult personal. Plotin este de părere că în clipa în care noi ne trăim viaţa sufletului (a Eului), trăim 
realitatea noastră obişnuită, iar când trăim viaţa spiritului (a Sinelui), noi trăim viaţa lui Dumnezeu. 

Spiritul este, pentru Plotin, un principiu creator, în timp ce sufletul este un principiu pasiv. 
Sufletul are o natură feminină. El este imanent lumii și în acest sens în opozitie cu spiritul, care 
rămâne mereu o entitate supralumească şi eternă. 

Originea răului se află în materie, care este adâncul lucrurilor. 

Materia senzorială, din care sunt constituite lucrurile, este întunecată, nedeterminată, ea este 
"non-existenţa”, un rău. Spre deosebire de aceasta, materia lumii spirituale are viaţă, în timp ce 
materia lumii senzoriale este lipsită de viaţă (de nemurire). Aceste două lumi se comportă una față 
de alta ca şi prototipul față de tip. 

De aceea lumea spiritului, ca dealtfel și lumea senzorială, nu sunt un produs al unei fapte 
libere a lui Dumnezeu, ci acestea sunt devenite din Acesta printr-o necesitate nevoită (nevoia de 
regenerare). 

Plotin descrie frumuseţile lumii suprasenzoriale, care este stăpânită de o unitate şi armonie 
perfectă, în timp ce lumea senzorială este numai o copie a lumii spiritului, iar destinul acesteia din 
urmă este trecerea. Dar nici lumea senzorială nu este total parăsită de Dumnezeu, deşi aceasta s-a 
departat de temeiul originar al vieţii. Omul însuşi a căzut în această vină şi de aceea el a fost exilat 
în corp. Cu toate acestea, atât lumea cât și omul se pot ridica la adevărata lor patrie (virusul, 
Civilizaţia Borg). În ceea ce privește lumea, lucrul acesta este posibil datorită faptului că ea, este 
orânduită după o ordine (instrucţiuni de clonare) şi frumuseţe ce-şi are originea în sufletul lumii 
(virus). 


x x 


Cititorii lui Plotin ar putea susține că este greu de urmărit modul de gândire a acestuia, dar ar 
trebui să țină cont cum comunică divinitatea cu aleşii săi. Astfel, de la Swedenborg aflăm că îngerii 
vorbesc o limbă universală, neînvăţată, consubstanțială: „îngerilor le este imposibil să pronunțe 
vreun cuvânt într-o limbă omenească”. Pentru a conversa cu Swedenborg, ei se unesc cu el, se 
folosesc de facultățile lui intelectuale; ceea ce spun ei intră în urechea lui internă şi-i face limba să 
vibreze: „Limbajul îngerului sau al spiritului cu omul este auzit într-un fel tot atât de sonor ca 
limbajul omului cu alt om; dar este auzit numai de el, nu şi de cei care sunt prezenți”. 

De la C, G. Jung, aflăm că ”arhetipurile” vorbesc într-o manieră patetică şi chiar bombastică. 
Stilul limbii lor este neplăcut și zgârie sentimentele, ca atunci când cineva îi zgârie auzul scrijelind 
un perete cu unghiile sau o farfurie cu cuțitul. Nerămânându-i altă obțiune, va nota totul în stilul pe 
care-l alesese chiar inconştientul. Uneori era de parcă ar fi auzit totul cu urechile, alteori îl simțea cu 
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gura, ca şi cum limba lui ar fi formulat vorbele, alteori i se intâmpla să se audă pe el şuşotind 
cuvinte. Sub pragul constiintei, totul este viu. 

Angelika Gebhart-Sayer spunea în 1986 că spiritele proiectează în faţa ochilor şamanilor, 
suprapus peste fundal, nişte imagini plutitoare, nişte figuri geometrice luminoase, nişte unde 
ritmice, nişte ornamente parfumate, ca şi cum s-ar răsfoi cu viteză mare paginile unei cărţi cu 
desene. Odată atins de imaginea plutitoare şamanul simte nevoia să fluiere o melodie 
corespunzătoare viziunii luminoase, transformând-o astfel în sunet. Ca urmare, limba spiritelor este 
văzută, auzită şi simțită. Şamanii afirmă că nu ei crează cântecul, ci cântecul trece prin ei ca printr- 
un aparat de radio. 

Şi Chaumeil spunea în 1993: «comunicarea spiritelor cu şamanii se face prin „ciudate 
melodii fluierate şi vorbite”». 

După Graham Townsley!'* (1993) şamanii „sunt fermi în a spune că melodiile nici nu sunt 
create şi nici nu le aparţin lor, ci acelor spirite, care le «arată» sau le «oferă» cântecele, cu tot cu 
puterile aferente, dacă sunt suficient de buni pentru a le «recepţiona»”. 

Puterea melodiilor este atât de mare, încât dacă sunt fluierate în stare conştientă, viziunile 
reapar, la fel de limpede ca şi cum s-ar trăi din nou aceea experienţă. 

Cuvintele acestor cântece sunt cu totul de neînțeles pentru cei care nu sunt şamani. Townsley 
scrie: „Aproape nici un lucru amintit în aceste cântece nu este numit aşa cum suntem obisnuiţi. Sunt 
utilizate în schimb cele mai obscure metafore. De exempu, noaptea devine «tapirul însetat», 
pădurea devine «alune cultivate», peştii sunt «porci pecari», jaguarii sunt «coşuri de nuiele», 
anacondele sunt «hamace» şi tot aşa mai departe”. Logica metaforei poate fi explicată printr-o 
legatură obscură, dar reală: „În acest fel peştele devine «porc pecari cu guler alb», din cauza 
asemănării dintre branhiile acestuia şi petele de pe gâtul porcului pecari, jaguarul devine «coş» 
din cauză că nuielele din care este împletit coşul (wonati) dau naştere unui model asemănător cu 
cel de pe blana jaguarului”. 

Din acelaşi motiv, anumite animale devin simboluri sau „prezenţe” ale virusului pentru că 
forma sau felul lor de-a fi evocă destinul acestuia. Astfel, melcul, care apare şi dispare în cochilia 
lui; ursul, care nu e de văzut în toiul iernii şi care reapare primăvara; broasca, pentru că se umflă, se 
afundă şi reapare la suprafaţa apei (citoplasmei); cîinele, pentru că e zărit în lună sau pentru că este 
strămoşul mitic al tribului; şarpele, pentru că apare şi dispare, pentru că are atîtea inele cîte zile are 
luna (legendă păstrată şi de tradiţia greacă: Aristotel, Hist. animal, II, 12; Pliniu, Hist. Nat., XI, 82) 
sau pentru că este „soţul tuturor femeilor”, pentru că năpiîrleşte (adică se regenerează periodic, este 
„nemuritor”) etc. (conform Mircea Eliade — Tratat de istoria religiilor). 

Şamanii înţeleg foarte limpede aceste metafore şi le numesc /saiyoshtoyoshto, adică 
„întorsătură de limbă”, ceea ce Townsley traduce prin „limbaj răsucit”. Şamanii vorbesc în această 
limbă răsucită pentru că astfel văd cântând. Limba răsucită le permite să se învârtă în jurul 
lucrurilor, fără a se apropia prea mult, putând să le examineze pe îndelete şi să le vadă limpede. 

În cercurile ezoterice, limbajul căruia iniţiaţii îi atribuie niveluri de semnificaţii ascunse este 
numit uneori „limbaj verde” sau „limbajul păsărilor”. 

Paul Arnold afirmă în "Cartea mayașă a morţilor” că pentru un mayaş cunoscător al 
semnelor, o suită de semne nu reflectă o frază, ci doar sugerează o frază. Nu reflectă un conținut, ci 
doar produce scăpărarea minţii spre un conținut. 


194 Graham Townsley este un producător de film canadiano-britanic, scriitor şi regizor. El a primit doctoratul în 
antropologie la Universitatea din Cambridge şi este profesor de cercetare la College de France din Paris. A produs o 
serie de documentare originale pentru National Geographic Channel, în parte pe baza materialului istoric din revista 
National Geographic şi susţinut de o temeinică cercetare pe teren. De exemplu, el a făcut cercetări despre popoarele 
de pe Amazon din Peru, dar şi despre alte popoare indigene din America Centrală. Despre expediția britanică în 
Tibet, a făcut un film intitulat Tibet - Regatul interzis. 
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CONCLUZIE 
Credem că după toate aceste dovezi putem da un răspuns plauzibil la cele trei întrebări 


universale: 
1. DE UNDE VENIM ? 
Din laboratoarele unei civilizaţii de tip Borg 


2. CE SUNTEM ? 
Purtători de genom extraterestru cu misiunea de a-l clona. 


3. ÎNCOTRO NE ÎNDREPTĂM ? 
Unii, "aleşi de Divinitate”, spre a deveni promotori de noi civilizaţii de tip Borg, precum 


promotorii de religii: Budha, Isus, Mohamed, iar alţii, care au urmat o cale spirituală și au reuşit să 
activeze genomul extraterestru din ei, spre a deveni membri ai acestor civilizații. Restul vor intra în 
circuitul vieții prin reîncarnări succesive până la Sfârşitul lumii. 
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